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PLANETA MAMA.

La cosmologia religioasă a poporului rus.

În acest articol, care este un extras dintr-o lucrare generală privind studiul religiozității populare rusești, autorul întreprinde studiul cosmologiei populare conform așa-numitelor „versuri spirituale”. Sub acest nume sunt cunoscute cântecele epice religioase ale poporului rus, reprezentând una dintre cele mai interesante ramuri ale folclorului rus. Până ultima dată, aceste cântece au fost interpretate pe întreg teritoriul Rusiei de specialiști rapsodici speciali, de cele mai multe ori orbi. Târgurile, sărbătorile parohiale, adunările de pelerini la zidurile mănăstirilor erau locuri de spectacole ale cântăreților rătăciți. În cea mai mare parte, repertoriul lor s-a limitat la poezia religioasă sau „spirituală”, disociindu-se de epopeea eroică, epică și de versuri. Izvoarele acestei poezii religioase au fost, în cele mai multe cazuri, viețile sfinților, traduse din apocrifa greacă, mai rar din Biblie. Multe, fără îndoială, aparțin folclorului originar slav, deși caracterul creștin și ecleziastic al acestei poezii este fără îndoială.

Istoricii literari diferă în a determina momentul nașterii epopeei religioase naționale în Rus'. Fără îndoială, a existat deja în secolul al XVII-lea. Dar aproape toate înregistrările se referă la ultima dată - secolele Х1Х-ХХ. Fără îndoială, „versetul spiritual” reprezintă o rămășiță a vechii Moscove, cultura pre-petrină, care a supraviețuit în epoca europenizării Rusiei. 	*

La prima cunoaștere cu gândirea sau poezia religioasă rusă, colorarea cosmică a religioase rusești
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Primul lucru care lovește cititorul este anchetatorul străin. Cunoaștem locul excepțional pe care cinstirea Maicii Domnului îl ocupă în viața poporului ortodox rus. Dar chiar și Dostoievski în „Demonii” a proclamat relația dintre religia Maicii Domnului cu religia „mamă - pământ”, deoarece pământul, adică natura, este invariabil menționat în poezia populară:

„Theotokos este Mama Pământ umed”.

În sistemele teologice moderne (Soloviev, Florensky, Bulgakov), doctrina Sofiei, cu chipul ei divin creat, ceresc-pământesc, este centrală.

Și deși doctrina Sophiei a evoluat în funcție de sistemele creștin-teosofice occidentale, afinitatea teologiei moderne cu religia populară rusă este dincolo de orice îndoială. Dacă numim orice formă de religiozitate creștină, care leagă inseparabil lumea divină și cea naturală, sofiană, atunci religiozitatea populară rusă ar trebui numită sphine.

În versurile spirituale, distanța dintre Creator și lumea creată este atât de apropiată, încât nu este corect să vorbim chiar și despre crearea lumii unde, pentru oameni, vorbim despre cosmogonie. Cuvântul „creație” poate apărea ocazional - dar este totuși necesar să se stabilească ce semnificație îi este dat acestui cuvânt de către cântăreț. În versetul cosmologic despre Cartea Porumbelului, „creația” nu este deloc menționată. Se ridică întrebări despre originea lumii – „de unde?” - iar răspunsurile sunt date fie sub formă non-verbală, fie sub formă de verbe, care mai degrabă pot fi interpretate în sensul de generare sau emanare:

O lumină albă a început cu noi (1.294)

sau

Am luat lumina albă de la Domnul (I, 270)

Avem o lumină albă liberă concepută din judecata lui Dumnezeu (301; 306; 325)

Alte opțiuni: a lucrat, a început, a devenit... Doar nu a fost creat. Cea mai corectă formă nu vorbește de creație, ci. despre „sprijinul” și „întemeierea” lumii în Dumnezeu:

Pământul a fost întemeiat de Duhul Sfânt,

Și este cuprins de Cuvântul lui Dumnezeu (304).

Vorbind despre originea elementelor lumii naturale, versetul le conectează cu membrii Divinității antropomorfizate - ca corp cosmic generat de corpul divin:

Am luat lumina albă de la Domnul, soarele roșu de pe fața lui Dumnezeu,
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O lună tânără strălucește din sânii lui, Albe răsare din ochii lui Dumnezeu, Stele frecvente din hainele lui, Vânturi violente din Duhul Sfânt... (270)

Opțiunile sunt foarte diferite. Legătura elementelor individuale date poetului de literatura apocrifă (*) este instabilă. Să notăm câteva detalii interesante:

Ploi abundente din gândurile lui Dumnezeu (275) sau

Ploaie zdrobită din lacrimile Lui (302) Nopți întunecate din gândurile Domnului (301) sau

Nopțile sunt întunecate din părul Lui (2.307) sau chiar

Nopțile sunt întunecate din ghetele lui Dumnezeu (279) dar aproape întotdeauna vânturile vin de la Duhul Sfânt, care este conceput aici ca suflare a lui Dumnezeu. Uneori, vânturile în sine sunt numite Spiritele lui Dumnezeu:

Duhurile lui Dumnezeu din gura Lui (307)

Singura dată când citim:

Vânturi furtunoase din sângele lui Dumnezeu (279)

Ultima formulă sună extraordinar de dur chiar și pentru concepția generală carnal-naturalistă a versului. Cu tot materialismul său naiv, nu putem decât să simțim o anumită precauție impusă de spiritismul creștin asupra acestei scheme naturalistice. De fapt, răspunsurile sunt date aproape exclusiv despre originea fenomenelor cerești sau aeriene. Pentru. pentru ei sunt potrivite elementele cele mai spiritualizate sau cele mai poetice ale corporalității divine („Câzmele” și „sângele” sunt mai degrabă căderile cântăreței). Versetul nu îndrăznește să vorbească despre trup, despre oasele lui Dumnezeu și, în legătură cu aceasta, refuză să ridice întrebări despre originea pământului, a mării și a munților (pietrelor). Răspunsurile la aceste întrebări sunt ușor de ghicit; ele devin clare prin analogie cu originea trupului lui Adam. Dar cântărețul tăce despre ele, cred, la cererea castității religioase, suprimând în sine un interes firesc pentru cosmologia mamei pământ. Aceasta observă, de asemenea, gradația binecunoscută, nu foarte strictă, în divinitatea elementelor superioare (aerului) și inferioare (pământene) ale lumii naturale.

Întrebarea originii omului (Adam) este de asemenea

♦) Vezi „Convorbirea celor trei ierarhi” în ed. Pypina: „Memorial. vechi Rusă aprins." emisiune 3, p. 169.
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lenea din Cartea Versetului pe Porumbel, care îi dă următorul răspuns:

Avem o lume-popor din Adamia;

Oasele sunt puternice din piatră, trupurile noastre sunt din pământ umed;

Minereul nostru de sânge este negru din mare (301; 270, 318).

Desigur, și aici momentele individuale sunt instabile. Ochii lui Adam sunt luați de la soare, gândurile din nori (totuși, mintea este de la Duhul Sfânt)... Dar ideea principală este stabilă. Dezvoltând, pe urmele apocrifelor, ideea biblică a creării lumii lui Adam de pe pământ, cântăreața vede în ființa lui Adam aceleași elemente ca și în spațiu. Între lume și om există aceeași legătură inseparabilă ca între organismul mamei și al fiului. Iar dacă lumea este de origine divină, atunci omul are și o natură divină, - am putea continua gândul cântărețului: doar divinitatea sa nu este de ordinul doi, ci de al treilea. El nu este regele pământului, ci fiul ei. Numai prin mama sa poartă pecetea divinității. Deci ochii lui nu sunt direct din ochii lui Dumnezeu, ci din soare, care însuși este din ochii lui Dumnezeu. Antropologia populară este subordonată cosmologiei.

Lumea, divină în originea ei, este în al doilea rând consacrată sau îndumnezeită, adică ridicată la cel mai înalt nivel de divinitate, odată cu întruparea lui Hristos. În cosmosul creștin, elementele sale individuale sunt consacrate datorită unei relații speciale cu viața pământească a lui Hristos sau a Maicii Domnului. Această plecare informează o nouă ordine ierarhică a elementelor universului, despre care aceeași Carte Porumbeilor spune:

Chiparosul este străvechi pentru toți copacii mamă,

Însuși Iisus Hristos a fost răstignit pe ea (272) Pe un Latir alb pe o piatră

Însuși Isus Hristos este regele cerurilor...

Pentru că piatra albă Latyr este o piatră mamă (291)

Nu are nevoie de explicații de ce

Iordanul este râul mamă pentru toate râurile...

Muntele Tabor (sau Sionul) către toți munții mame...

Să remarcăm în special gama fenomenelor naturale, sfințite prin relația cu Maica Domnului. În esență, numai iarba plakun a fost consacrată direct de Ea:

Iarba iarba mama plakun-iarba.

Când evreii L-au răstignit pe Hristos,

Atunci Maica Domnului Maica Domnului a plâns,
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Și-a scăpat lacrimile pe pământul umed;

Și din acea iarbă plângătoare a crescut (337)

Nu este ușor de observat tendința cântăreților de a dedica tot mai multe elemente noi ale universului Maicii Domnului, care au fost asociate inițial cu alte forțe cerești. Deci chiparosul devine consacrat ei:

Sfântă Născătoare de Dumnezeu

Lutul acelui copac a suferit multă vreme,

Vărsă lacrimi din ochii limpezi,

Cu ochii limpezi în brânză, mamă pământul. (Var. 232)

Cântăreața vrea să-i dedice marea, care, însă, este asociată inițial cu Sfântul Clement. Memoria lui Korsun grec și moaștele Sf. Clement, Papa al Romei, găsit pe fundul mării și foarte venerat în Rusia Kieveană, stă la baza acestei dedicații:

Okiyan este marea tuturor mărilor mame... Că în acea biserică din catedrală Așează moaștele Papei, Papei, gloria-Klementyev (276)

Uneori numele lui Clement se adaugă numele lui Petru al Alexandriei, sau biserica este legată prin mormânt de Hristos, dar cel mai adesea vedem o biserică răsărind din mare, într-un fel sau altul sfințită de Maica Domnului.

Din acea biserică din catedrală

Din catedrală, din pelerinaj, a ieșit Regina Raiului;

Din ocean s-a spălat,

S-a rugat lui Dumnezeu la biserica catedrală (303-4) (*).

În esență, doar trei ființe naturale – „trei mame” – se află în afara cercului creștin: Kitul de pește, pasărea Strafil și fiara Indrik. Dar chiar și aceste ființe pur cosmice îndeplinesc slujbe religioase. Pasărea Strafil se roagă lui Dumnezeu pentru marea albastră.

un Indrik

Roagă-te lui Dumnezeu pentru muntele sfânt. (321-322).

Din descrierea întunecată a lui Indrik, care trăiește în adâncurile pământului, în măruntaiele munților, se poate concluziona că el controlează curgerea apelor subterane. Despre pasarea Strafil se spune ca ea

*) Chiar și Biserica Sfântului Mormânt din Ierusalim se dovedește uneori a fi închinată „Sfinției Maicii Domnului” (289).
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Păstrează lumina albă sub aripa dreaptă (234), adică ca kokosh-ul Evangheliei, îl încălzește matern. Trăsăturile binecunoscute de formidabilitate inerente lui Indrik și Strafila, pe măsură ce stăpânii elementelor apei (apele și munții se leagănă din ele), se estompează cu hotărâre în fața celor materne binevoitoare. Să fim atenți la faptul că nu numai Indrik și Strafil, ci și toți șefii ierarhiei cosmice și sociale (oraș, biserică) se numesc mame. Nu patria (*) și nu regatul („regele fiarelor”), dar maternitatea este cea care se presupune a fi baza ierarhiei.

Lumea, dumnezeiască în cosmogonie, sfințită prin sângele lui Hristos și lacrimile Maicii Domnului, este toată pătrunsă de Duhul Sfânt sau „duhuri sfinte” trimise de Hristos. În versetul despre 12 vineri se cântă că în ziua Treimii

Domnul a trimis Duhul Sfânt peste tot pământul (nr. 580)

Această revărsare a Duhului Sfânt nu se limitează la biserică, deși în viața bisericească oamenii simt prezența Lui deosebit de viu. Dar întregul pământ primește pe Duhul Sfânt, care, după expresia dramatică a unui verset, chiar se întrupează în el:

Întruchiparea Duhului Sfânt

În pământul umed

pe tot parcursul aşezării. (584)

Duhul sfânt care trăiește în natură este simțit de oameni în suflarea aerului, vântul și tămâia pământului. De aceea fiecare acţiune miraculoasă a vântului este echivalată cu duhul sfânt: Vasili i-a ridicat cu duhul sfânt... (I, 566) El i-a aşezat în spatele tronului cu duhul sfânt (1.587)

Însuși aerul este numit sfânt în versetul despre Iegoria: Că Sfântul Iegori plutește pe deasupra apei,

Da, la urma urmei, el este deasupra apei pe sfântul văzduhului (Istomin, p. 14)

Și din chiparosul sacru vine duhul sfânt în parfumul lui:

Duhul Sfânt a plecat de la ea, Duhul Sfânt și tămâia (I, 282).

Se poate pune întrebarea în ce măsură această saturație cu duhul sfânt este legată de epoca creștină a omenirii. Deja chiar în creația sau începutul lumii, vânturile sunt numite duhurile lui Dumnezeu. Nu este clar și locul căderii

·) „Tată în loc de mamă” în câteva variante ale versului despre Gol. Carte. (84, 87).
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în această cosmologie. Oamenii își amintesc de păcatul lui Adam, dar în ce măsură căderea omului a încălcat ordinea primordial divină a naturii?

Există un vers - despre Egoria Viteazul - în care se pot discerne urme ale căderii cosmice în păcat. Lumea nu este alcătuită doar din elemente binecuvântate: este plină de creaturi dăunătoare oamenilor și de fenomene naturale formidabile. Cum să împaci cu originea divină a lumii existența animalelor sălbatice, a șerpilor și a reptilelor? Rusului, după cum se știe, nu-i plac munții - moștenitorul, în acest sens, al sentimentului estetic străvechi. Apocrypha atribuie diavolului crearea munților, precum șerpii și toată răutatea. Dar cântărețul popular rus nu a urmat această cale maniheică, pe care se îndreaptă uneori povestea în proză rusă. Versetul despre Yegoria afirmă sfințenia originară a lumii și, odată cu ea, un fel de corupție în ea. „Munți de agitație”, „animale care răcnesc” și alte „avanposturi” ale lui Yegoriy sunt rezultatul unei încălcări a ordinii divine mondiale.

Stați voi, munți, în vechea cale, (I, 437) zice Yegorіy, curățând pământul rusesc... Și lupilor:

Și bei și mănânci ce este poruncit, poruncit, binecuvântat (396).

Rekam:

Curgeți-vă, râuri, unde v-a poruncit Domnul (417)

Versetul oferă, de asemenea, propria sa explicație pentru dezordinea lumii naturale. El o leagă nu de păcatul lui Adam, ci de idolatria, care a căzut nu numai asupra omului, ci asupra întregii creații.

Oh, tu ești toate pădurile întunecate!

Nu crezi da diavolului - diavolului;

Crezi în Hristos însuși (Grigoriev, 289. Cf.

Var. 98).

Pădurile, munții și râurile, ca animalele, sunt ca fecioarele - surorile lui Yegoriy, pe care scoarța de molid a crescut din idolatrie. Iar curățirea pământului rusesc, renașterea sa cosmică de către Egor se realizează prin afirmarea adevăratei credințe. Este interesant de observat că natura, chiar și în cădere, este concepută ca independentă și nu reflectată doar în umbra omului. Revenind la adevărata credință, ea se poate ruga lui Dumnezeu, ca în versetul despre Cartea Porumbelului. Deci, trimițând pasărea Chernogor în Marea Okiya, Egory îi poruncește:

Roagă-te lui Dumnezeu pentru marea albastră. (I, 436).
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Gândind asupra descrierii corupției mondiale în versetul despre Egoria, nu putem să nu observăm că nu are un caracter profund. Dezordinea lumii este superficială: captează scoarța terestră – munți, păduri, râuri – dar nu chiar corpul pământului. Sub răul care-l acoperă, pământul rămâne intact, dacă nu virgin, atunci curat matern. Printre întregul cosmos, el formează un centru special, profund, de care se leagă însuși miezul religiozității populare.

Soarele, luna, stelele și zorii sunt mai aproape de Dumnezeu: vin de pe chipul lui Dumnezeu. Dar inima religioasă a oamenilor nu este îndreptată spre ei. Ortodoxia greacă a cunoscut personificarea lumii: împăratul-cosmos, care este înfățișat într-o coroană sub apostoli pe icoana Rusaliilor. Această imagine grecească masculină și regală corespunde rusului - feminin. Din întregul cosmos, numai Mama Pământ primește o întrupare personală.

Mama pământ este, în primul rând, neagră, dând naștere sânului doicei pământului, mama plugarului, așa cum spune despre aceasta epitetul ei constant „mamă pământ umed”:

Mama brânzei este pământul, fermierul. (I, 538).

Dar ea deține și capacul vegetal aruncat peste sânul ei. El comunică profunzimii ei de naștere haina frumuseții sofiene. Și, în sfârșit, ea este și gardianul legii morale - în primul rând, legea vieții tribale.

Un bărbat îndurerat se duce la ea, ca la o mamă, pentru a găsi mângâiere pe sânul ei. Iosif cel Frumos, vândut de frați

Se plânge de mama pământului umed: (I, 158) „Vai, mama pământului este umed.

Dacă tu, pământ, porumbel mamă, ai spune tristețea mea” (I, 175).

Iacov, tatăl neconsolat, o cheamă:

pământ, pământ,

Strigând către Domnul pentru Abel, acum strigă către Iacov (I, 188).

Ei merg la mama pământ să se pocăiască de păcate:

Cum s-a pocăit tânărul pământului umed: Pocăiți-vă, pocăiți-vă, mamă pământ umed” (Var.)

Cu greu merită menționat că pământul, ca în mitul grecesc, îi ajută și pe eroii care îl cheamă în luptă. Theo
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Dor-Tiryanin, înecându-se în sângele evreiesc vărsat de el, se întoarce spre pământ:

Dă-te deoparte, mamă pământ,

Pe patru, pe laturi, Mănâncă sângele șarpelui,

Nu ne lăsa să murim. (I, 532).

Creștinizată fiind, supunând legii ascezei, mama pământ se transformă într-un deșert - o mamă fecioară, la care se duce tânărul prinț Iosaf să se salveze.

Învață-mă mamă deșertul

Cum să faci voia lui Dumnezeu

Dă-mi deșertul

Spre propria ta împărăție cerească (I, 206 și urm. 209, 214)

Lauda deșertului este una dintre temele foarte străvechi ale literaturii monahale din Orient și Occident. Dar dezvoltarea sa în versurile rusești subliniază trăsături intime speciale în relație cu poporul rus în frumusețea pământului. Într-adevăr, frumusețea deșertului este tema principală a versului, care începe astfel în unele variante:

Mama deșertul frumos a stat (I, 209; 	227).

Întrucât frumusețea deșertului este o frumusețe fecioară, de primăvară, nu roditoare, ea comunică primăverii sfințenia maternității:

Primavara, mama rosie (210).

Frumusețea deșertului este fără păcat; este asemănător lumii angelice:

Tu, mamă deșert,

Toți arhanghelii laudă.

În tine, mamă deșert,

Înaintașul rămâne. (220-228).

Nu degeaba deșertul răspunde „Arkhangelsk m glassm”

Frumusețea sfântă, mângâierea pustnicului, se acordă cu gânduri liniștite și strălucitoare:

Sunt copaci cinstiți -

Vor gândi cu mine;

Sunt frunze mici pe copaci,

Vor vorbi cu mine;

Păsările paradisului vor zbura

Vor începe să cânte... (221).

Această stare cerească a pustnicului nu face decât să sublinieze severitatea ascezei sale trupești. Viața în deșert este crudă:

unsprezece
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Aici mănâncă o punte putredă,

Și beau apă de mlaștină (206).

Dar și o astfel de viață este dulce pentru prinț, sedus de frumusețea deșertului:

Punte putred

Îmi place mierea dulce (214).

Aici apare o întrebare interesantă: există un conflict între asceză și frumusețe („pofta ochilor”) și cum îl rezolvă cântărețul popular?

Forma dialogică însăși — conversația prințului cu deșertul — dă posibilitatea unor abordări diferite ale acestei cele mai dificile probleme a ascezei: ispita frumosului. Diferențele variantelor ne sporesc complexitatea problemei, care este, fără îndoială, resimțită de cântăreț, dar pusă de acesta cu extremă precauție. În primul rând, să remarcăm opțiunile extreme:

Nu voi lăsa ochii mei să vadă departe de mine, nu voi lăsa urechile mele să audă departe de mine (223).

Aceasta este o privire extrem de ascetică, care indică pericolul contemplării fără scop. Nu este caracteristică dispoziției dominante a versului, așa cum este idealul opus al iubirii fără sfârșit:

Voi face o plimbare, tinere, In verdele din padurea de stejari. (220).

Sau, acceptându-i pe amândouă, este necesar să le subordonăm motivului principal al unei contemplații liniștite, muzicale, introvertite.

În întregul dialog al deșertului cu prințul, ea, un conducător înțelept, îl pune la încercare cu severitatea ascezei trupești, dar nu-l avertizează împotriva ispitelor frumuseții. Există, totuși, un motiv foarte semnificativ (♦), care trece prin toate opțiunile, care, parcă, vorbește cu adevărat despre ispita frumuseții:

Când vine primăvara roșie

Toate pajiștile, mlaștinile se vor vărsa,

Copacii vor fi îmbrăcați în frunze,

Pe copaci va cânta pasărea paradisului

♦) Rămânând de neînțeles pentru Yu. M. Sokolov, care deține o schiță frumoasă despre acest vers: „Primăvara și idealul ascetic popular”. Rus. Phil. Știri. 1910 (3-4).

t
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vocea Arhanghelului

Dar tu vei ieși din deșert,

Mă vei uita mama frumos desert (207,

210, 212, 219)

La prima vedere, acest zbor din deșert în plină înflorire a frumuseții sale de primăvară este de neînțeles. Dar următoarea variantă explică ideea deșertului:

Păsările vor zbura dinspre mare,

Vai de cuci de munte, Se vor tângui plângări, Și vei fi întristat. (232).

Motivul dorului de primăvară și al cucului nu este suficient de clar; este o formă subtilă și ascunsă de dor de iubire. Este remarcabil că nu privighetoarea, ci cucii îl ispitesc pe pustnic: adică nu voluptatea, ci maternitatea. În cântecul cucului, oamenii aude dorul după puii rătăciți, după cuibul lor, după viața tribală. Astfel, nu seducția demonică a frumuseții este cea care ispitește în natură, ci inima maternă a pământului se opune frumuseții fecioare a deșertului. Dar amândoi sunt binecuvântați. Conflictul dintre ele este conturat în linii neobișnuit de subtile și nu rămâne de netrecut. Prințul alege deșertul pentru a fi salvat de frumusețea lui îngerească.

Cântăreața rusă nu dorește cu hotărâre să vadă trăsături pasionate de „panică” în frumusețea pământului. Este suficient să acordați atenție formelor lumii vegetale care simbolizează frumusețea și puterea pământului. Mama tuturor copacilor este un chiparos în doliu, adus în imaginația populară printr-o carte apocrifă, povești de pelerini și cruci din pământul sfânt. Alături sunt cedru și pevga - toți cei trei copaci de conifere, adică cu vitalitate uscată, cu frunziș nemuritor, dar mort. Dintre copacii indigeni, cântărețul numește mesteacăn și frasin de munte lângă chiparos pentru construirea bisericii Sionului (241), - copaci plângători ai nordului. Culorile lui preferate sunt „azur”, adică culorile reci, cerești. Vița și trandafirii care se înfășoară în jurul mormântului Maicii Domnului sunt dăruite nu prin viziune directă, ci prin podoaba bisericească-bizantină, în abstracție de natura lor pasională.

Când poezia cântă despre frumusețea umană, feminină, este aproape întotdeauna în legătură cu maternitatea: așa este frumusețea Maicii Domnului, mama lui Fyodor Tiryanin. Fără îndoială că, vorbind despre frumusețea maternă, cântărețul are în față o imagine pictură-icoană a Maicii Domnului, bizantino-rusă, adică abstrasă din farmecul fecioarei și chiar din tinerețe.
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Toate acestea ne readuc la punctul de plecare: frumusețea lumii pentru cântăreața rusă este dată nu în ispitele forțelor pasionate, ci în tandrețe fără pasiune, mângâietoare și mântuitoare, ci parcă prin lacrimi pline de har.

Am spus deja că mama pământ, doica și mângâietoarea, este și gardianul adevărului moral. Păcatele oamenilor o jignesc, cad asupra ei cu o povară insuportabilă.

Cum să plângi și să te relaxezi

Maica pământului umed înaintea Domnului: Mi-e greu, Doamne, să stau sub oameni, Mai greu îmi țin oameni, Oameni păcătoși, fărădelege (Var.).

Am văzut că pământul se poate pocăi de păcate (o reflectare a unui vechi obicei religios) și, cu toată apropierea maternă de o persoană, nu-i iartă toate păcatele.

În primul păcat, Dumnezeu te va ierta...

Iar în al treilea păcat nu pot ierta (ib.).

Chinuită de păcatele oamenilor, ea însăși îi cere lui Dumnezeu pedeapsă pentru ei:

Poruncește-mi, Doamne, dă-te deoparte

Și devorați oameni - păcătoși, fărădelege...

La aceasta Domnul răspunde cu promisiunea liniștitoare a Înfricoșătoarei Sale Judecați.

Se poate face o încercare de a determina legea morală specială a Pământului, care, intrând în cercul ideilor creștine, păstrează totuși urme ale vechii religii naturaliste a strămoșilor noștri. În versetele de mai sus despre mărturisirea pământului, „bine făcut” se pocăiește de trei păcate:

L-am certat pe tatăl meu și pe propria mea mamă... Deja locuiam cu nașul... L-am omorât pe fratele nașului pe câmp, L-am mărunțit pe omul nașei.

Deși doar al treilea păcat este de neiertat, toți trei sunt uniți printr-un singur semn: acestea sunt păcate împotriva sângelui și a rudeniei spirituale. Pământul, ca principiu matern și tribal, respectă în mod firesc, în primul rând, legea vieții tribale. Observând acest lucru, putem cu ușurință să evidențiem și să atribuim religiei pământului un anumit grup de crime care se repetă în mod persistent în toate listele de păcate,
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o graniţă cu păcatele împotriva legii rituale sau caritative a religiei creştine. Cu cea mai mare deplinătate, această listă este dată în versetul despre Sufletul Păcătos, unde sufletul, despărțit de trupul său, îl întâlnește pe Isus Hristos și se pocăiește de păcatele vieții sale:

Sufletul a păcătuit și împotriva lui Dumnezeu:

De la vaci am strigat lapte, am muls în rădăcină crudă...

De la copilul meu mic am blestemat În sânii mei albi am adormit, În pântecele unui prunc am făcut mizerie... Mi-am scuturat soțul și soția, am tors coroane de aur...

Am storcit cutele din paie, am luat disputa de la orice pâine... Am transformat nunți cu animale... (Var.)

Păcatele de altă ordine, intercalate în această listă, sunt de natură domestică și rituală, fără a include infracțiunile deosebit de grave. Centrul de greutate se află, fără îndoială, pe grupul păcatelor împotriva nașterii și a maternității. Aceasta include divinația, incantația laptelui de la vaci și „ruperea” urechilor, adică păcatele împotriva fertilității animalelor și câmpurilor. Coruperea unui copil în pântece, precum uciderea unui copil născut sau blestemul acestuia, este un păcat împotriva fertilității feminine. Despărțirea soțului de soție (nici măcar sub formă de adulter) este și un păcat împotriva legii generice a familiei. O trăsătură curioasă, care conferă un caracter foarte arhaic acestei amartologii, este că păcatul împotriva religiei gintei ia cel mai adesea forma vrăjitoriei. (Același lucru este valabil și pentru vârcolaci.) De fapt, funcția vrăjitoarei în rândul popoarelor slave, precum și în rândul popoarelor germane, constă în primul rând în puterea asupra elementelor familiei și perversia malefică a vieții tribale (dragoste și fertilitate).

Că păcatul împotriva rasei este considerat cel mai grav în ochii oamenilor, este evident și din următoarea indicație a celor mai mari păcate din versetul despre Cartea porumbeilor:

La trei păcate este o pocăință mare, grea: Care curvie cu nașul crucii, Care în pântece a prigonit semințele, Cine certa pe tatăl și pe mama... Deși este pocăință pentru păcatele tale, Trebuie să se aplice mari osteneli. (1, 298).

În versetul despre Vineri și Pustnicul, păcatele împotriva familiei
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sunt considerate de neiertat. Acesta este un grup de trei sau patru păcate:

FlepBà sufletul din pântecele bebelușului a sugrumat... (Al doilea) Mama l-a certat pe tată într-un mod matern...

(Al treilea) Am stors sporii din pâine și sare (6, 169).

În loc să păcătuim împotriva părinților, păcatul împotriva căsătoriei este adesea prezentat în acest verset:

Soția ticălosului și-a zdrobit soțul,

Legile străine s-au rupt, (6, 165, 173, 174).

iar ca al patrulea păcat apare o vrajă de lapte de la vaci (6, 165, 171).

Este remarcabil că certarea, adică păcatul într-un cuvânt, este prezentată în religia tribală la fel de gravă ca crima. De exemplu. în loc să sugrumi un copil în pântece, îl poți blestema:

În pântecele pruncului pe care l-a blestemat, l-a numit pe evreul botezat. (6, 164-5).

Să ne amintim de înțelesul groaznic al jurământului care face să tremure cerurile. În viața misterioasă a sexului, în relațiile dintre părinți și copiii lor, cuvântul-vrajă, bine sau rău, are un sens magic efectiv. Cântărețul rus, ocolind, în castitatea sa, direct viața sexuală, își oprește atenția asupra semnificației religioase a rudeniei dintre diferite generații. Sensul magic al războiului și al blestemului corespunde marelui sens al binecuvântării părintești. Fyodor Tirya-nin, pornind de la o ispravă, cheamă în ajutor toate forțele sacre:

Sper, domnule, pe Preacuratul Mântuitor, pe Maica Domnului Născătoarea de Dumnezeu, pe toată puterea cerului, pe cartea Ivangeliei, pe marea ta binecuvântare (1.538).

Într-un vers salutar, cântăreții invocă binecuvântarea puterilor cerești asupra casei, de a cărei ospitalitate se bucură. Într-o versiune citim:

Mântuiește-te (Doamne) și miluiește-te de binecuvântarea lui Batiușkin, odrasla Mamei, Rugăciunea noastră cerșetoare (1.36).
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În religia genului, nu puritatea personală contează, ci norma obiectiv naturală a vieții sexuale. De aceea în lista păcatelor grave nu găsim curvia (păcatul împotriva fecioriei), ci doar adulterul, ca perversiune a legii nașterii. Influența creștinismului introduce doar conceptul de rudenie spirituală și adulter spiritual, ridicându-l chiar la una dintre cele mai grave crime împotriva religiei tribale.

Păcatele împotriva rasei sunt păcate împotriva mamei pământ. Dându-le în mod deliberat o semnificație grea în ierarhia răului, oamenii mărturisesc respectul lor deosebit pentru principiul divin matern. În bunătatea ei, ca și în frumusețea ei, mama pământ nu eliberează o persoană de puterea ei sacră. În cercul forțelor cerești - Maica Domnului, în cercul lumii naturale - pământul, în viața socială tribală - mama este, la diferite niveluri ale ierarhiei divine cosmice, purtătoarea unui principiu matern. Apropierea lor nu înseamnă încă identitatea lor. Cântăreața nu ajunge la identificarea Maicii Domnului cu mama pământ și cu mama naturală a omului. Dar el indică fără echivoc afinitatea lor:

Prima Maică a Preasfintei Maicii Domnului,

A doua mamă este pământul umed,

A treia mamă, care a acceptat durerea. (6, 73).

Întristarea, adică durerile nașterii unei mame pământești, întunecă ochii Maicii Domnului cu contemplarea patimilor Fiului Său și zdrobește mama pământului cu greutatea păcatelor omenești. Religia maternității este în același timp și religia suferinței. Versetul despre Iosif cel Frumos în partea cea mai poetică și iubită a poporului, plânsul lui Iosif, o apropie pe mama Rahela de mama pământ în plângeri generale. Rahela pare să fie deja moartă, iar Joseph le cere fraților săi să meargă la „mormântul mamei”:

Vai, mama pământ este umed!

Mamă pământ crud, parte,

Mama, Rachel, trezește-te

Du-mă, mamă, în sicriul tău (I, 176)

Versul despre Teodor Tirianul, despre luptătorul erou-șarpe, conform complotului în sine, aparent atât de departe de apoteoza mamei, este, de fapt, o adevărată poezie a maternității, unde ne întâlnesc toate cele trei încarnări ale principiul matern. Maica Domnului, deși nu apare personal, este mereu prezentă în invocarea Numelui Ei;

- Pentru Maica Domnului Maica Domnului -
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Mama Pământ, deschizându-se, la rugăciunea lui Teodor, absoarbe sângele evreu vărsat de el și, prin aceasta, îl salvează de la moarte. Mama lui Theodore este unul dintre personajele principale ale dramei. Furată de șarpe, ea lâncește în captivitate. Viperele îi sug sânii. Dar Theodore ucide șarpele și își poartă mama pe cap prin sângele șarpelui. Și versetul se termină cu o comparație a două osteneli - mama și fiul, durerile ei de naștere și faptele lui de luptă. Este curios că există o opțiune care dă preferință faptei maternității:

Aventura ta nu va fi

Opusul nașterii mele. (I, 527).

G. Fedotov.
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DE LA VOCE LA CONȘTIINȚA DUMNEZEU.

De obicei se crede că întregul conținut al credinței constă în a crede în existența Unului Dumnezeu, Creatorul cerului și al pământului. Ceea ce este esențial în credință este tocmai faptul că credem în obiectul credinței. Că, prin urmare, însuși actul de credință stă la temelia vieții noastre spirituale și religioase și că în religie nu există nimic mai esențial decât credința!

Dar este așa? Este posibil ca abisul care desparte omul de Dumnezeu să fie umplut doar de credință și nu există între ele altă legătură mai esențială și mai reală?

Este într-adevăr doar credința care poate mărturisi existența obiectului credinței și nu există o dovadă mai esențială și reală a existenței lui Dumnezeu pentru o persoană?

Dacă Dumnezeu este Realitatea Cea mai Înaltă, Absolută, atunci realitatea relativă a omului este reală în măsura în care Realitatea Divină este revelată în ea.

Ideea Revelației Divine, din care se naște credința, stă la baza Sfintei Scripturi și este exprimată în mitul despre șederea lui Adam în Paradis, despre comuniunea lui directă cu Dumnezeu. Acest mit este o vorbă conform căreia comuniunea unei persoane cu Dumnezeu este încă de la început și este inerentă unei persoane din momentul în care neamul uman a apărut pe pământ.

Prin urmare, pe acest fapt original al Revelației, credința în Dumnezeu se sprijină.

Dar acum cei mai luminați filozofi și teologi sunt înclinați să creadă că credința pe latura subiectivă corespunde Revelației pe latura obiectivă, adică că Dumnezeu i se descoperă omului în credința sa. Credința pentru ei este o formă de percepție a adevărului despre Dumnezeu, ea în sine este latura subiectivă a Revelației.

Desigur, cuvântul „Apocalipsa” include două concepte. În primul rând, actul de autodezvăluire a lui Dumnezeu și, în al doilea rând, actul de percepție umană a autodezvăluirii Divine. Dacă Bo-
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un act divin nu ar fi perceput de om, nu ar fi loc pentru Apocalipsa. 	>.

În Apocalipsa, actul lui Dumnezeu și al omului sunt inseparabile, dar nu identice.

Și astfel se pune întrebarea: este credința acel act uman prin care autodezvăluirea divină este percepută direct? Sau credința este doar o consecință a autodezvăluirii divine deja percepută de om într-un act special?

În primul caz, credința ar fi într-adevăr baza vieții spirituale și religioase; în al doilea rând, actul direct de percepție umană a Revelației ar avea întâietate față de credință și ar fi baza vieții noastre spirituale și religioase. Acest act special de percepție directă a Divinului, care stă la baza credinței, este supus definiției. Evident, în acest din urmă caz, ar trebui să se poată distinge o anumită conștiință interioară specială a lui Dumnezeu de credință, iar această conștiință a lui Dumnezeu ar trebui să fie considerată ca latura subiectivă a Revelației și în niciun caz credință.

Asumând prezența unei conștiințe speciale interioare de Dumnezeu, admitem prin aceasta prezența unei cunoștințe spirituale speciale, exprimată sub forma unei conștiințe speciale, diferită de conștiința de sine a unei persoane, dar cumva implantată în ea.

Întreaga dificultate de a distinge conștiința lui Dumnezeu în conștiința de sine constituie problema filozofiei Revelației.

Fiecare persoană este conștientă de ființă și viață și, pe baza acestei lumini de bază, experimentează diverse stări psihologice care alcătuiesc conținutul vieții sale individuale. O persoană gândește, simte, dorește și toate aceste experiențe îi sunt date, pentru că este un centru viu, adică centrul conștiinței ființei și vieții.

Fără a face o distincție între experiențele psihologice și această conștiință de bază a ființei și a vieții, o persoană crede că conștiința ființei și a vieții nu este altceva decât proprietățile sale individuale, precum gândurile, sentimentele și dorințele sale.

Aceasta este o părere profund eronată, deoarece conștiința ființei și a vieții este esența principiului spiritual în om și, ca atare, este Revelația acelor principii spirituale care stau la baza existenței umane.

Teribila tentație de a recunoaște originalitatea absolută a unei persoane, complet limitată în sine și nelegată în niciun fel de principii spirituale superioare, se bazează pe această amăgire și stă la baza concepției ateiste asupra vieții.
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Dar Ființa și Viața sunt începuturile Absolutului, dezvăluind omului din adâncul Absolutului său sub forma conștiinței.

Ființa și Viața aparțin lui Dumnezeu și sunt inseparabile de Dumnezeu, deoarece credem că Dumnezeu există și că El este viu.

Ființa și Viața, fiind în sine Principiile Absolute, Divine, devin relative în lumina conștiinței și determină prin ele însele, în această lumină, esența spirituală a unei persoane.

Aceasta este esența care este de obicei numită suflet. Sufletul este astfel în esență Divin, dar în forma sa de manifestare el constituie esența spirituală a omului.

Sufletul, ca legătură vie între Divin și uman, este complet exclus din conceptele psihologiei moderne, naturaliste, care în cercetarea sa nu se ridică deasupra stărilor conștiinței umane, iar acest lucru îi limitează câmpul de observație. Prin urmare, încă nu există o știință a cunoașterii mistice; iar credința omului rămâne nefondată din punct de vedere spiritual, deoarece ceea ce se numește de obicei credință în timpul nostru este doar încrederea în caracterul rezonabil al recunoașterii lui Dumnezeu ca început al tuturor începuturilor.

Credința modernă se bazează pe raționalitatea ideii de Ființă Supremă și deloc pe prezența celei mai înalte cunoștințe spirituale sub forma Conștiinței lui Dumnezeu.

În general, conștiința lui Dumnezeu nu este un obiect de cult în societatea modernă. Între timp, numai cultul conștiinței lui Dumnezeu poate da naștere unei credințe adevărate, mântuitoare. Credința modernă este încrederea în ideea unui Dumnezeu viu. Aceasta este o simplă încredere, și nu o comuniune vie cu Dumnezeu, care este posibilă doar sub forma unei conștiințe vii de Dumnezeu.

În credința modernă, ei se închină ideii raționale a lui Dumnezeu, dar nu se străduiesc să experimenteze o legătură vie cu Dumnezeu în conștiința lui Dumnezeu. Desigur, recunoașterea prezenței unei conștiințe speciale de Dumnezeu în conștiința de sine a unei persoane poate duce la o altă ispită: la identificarea conștiinței de sine cu conștiința lui Dumnezeu, adică la îndumnezeirea unei persoane. La fel de periculoasă este prima ispită, adică recunoașterea exclusivității conștiinței de sine, deoarece aceasta duce la viață fără Dumnezeu, dar la fel de periculoasă este a doua ispită în amestecarea conștiinței de sine cu conștiința lui Dumnezeu.

Pentru oamenii care își justifică viața spirituală exclusiv prin a doua credință, există, totuși, indicii ale prezenței conștiinței lui Dumnezeu, diferite de conștiința de sine. Acest lucru este indicat tocmai de diferența dintre cele două forme de credință, una mântuitoare, cealaltă lipsită de această putere.

Care este esența acestei diferențe?
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Faptele Apostolilor spune într-adevăr: „Crede în Domnul Isus Hristos și vei fi mântuit”. Dar mulți uită că se spune și: „Demonii cred și tremură” (Iacov 2:19).

Prin urmare, nu orice credință mântuiește. Se poate crede și să fie încă diavolul în trup uman. Și se pune involuntar întrebarea: care este diferența dintre aceste două credințe, una care duce la mântuire, cealaltă la moarte?

Pentru a înțelege esența credinței mântuitoare, să ne uităm mai întâi la modul în care credința este dată unei persoane în general.

„Credința vine din auzire, iar auzirea din Cuvântul lui Dumnezeu”, spune Epistola către Romani (10:12). Și dacă prin cuvântul lui Dumnezeu se înțelege doar ceea ce se spune în Sfintele Scripturi, atunci în lumea creștină toată lumea a auzit de mult vestea bună despre Dumnezeu și mulți au crezut în adevărul celor auzite. Dar suntem deja salvați de această credință? Putem crede în tot conținutul Sfintei Scripturi, în toate dogmele și faptele istorice despre viața și moartea Mântuitorului și totuși să pierim. O astfel de credință nu recunoaște decât adevărul a tot ceea ce este propovăduit în Sfânta Scriptură; este în primul rând de natură intelectuală. Și totuși, datorită acestei credințe mentale, dobândim încredere în existența Singurului Dumnezeu, Creatorul cerului și al pământului. Încrederea născută din această credință este pur logică, nu se bazează pe nicio dovadă pozitivă, concretă și se bazează pe autoritatea Sfintei Scripturi, care este recunoscută drept Adevăr de mintea noastră cercetătoare. Aceasta este natura credinței noastre inerente, care nu numai că nu salvează, dar nu poate împiedica distrugerea noastră.

În acest stadiu al credinței cei mai mulți oameni se opresc; ei nu merg mai departe pentru a dobândi credință mântuitoare și, prin urmare, pierd. Mulți nici măcar nu înțeleg deloc că atingerea unui cel mai înalt grad de credință este scopul vieții spirituale a unei persoane.

Care este baza autorităţii Sfintei Scripturi, datorită căreia dobândim încredere în adevărul a ceea ce este afirmat în ea? Această încredere vine din faptul că recunoaștem Sfintele Scripturi ca Adevărul revelat de Dumnezeu, ca Adevărul pe care Dumnezeu Însuși l-a revelat oamenilor, care nu a fost creat de oameni prin eforturile minții umane pentru a pătrunde în misterul cel mai lăuntric. de viață. Prin urmare, în cele din urmă, credința noastră se bazează nu pe Sfânta Scriptură însăși, ci pe faptul că Dumnezeu a fost descoperit la început omului. Iar ceea ce a fost comunicat omului de Dumnezeu însuși este pecetluit doar în Sfânta Scriptură.

Experiența de viață a oamenilor inspirați de Dumnezeu, și a omului-Dumnezeu în special, ne-a oferit acele comori ale Adevărului care
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tragem acum din Sfintele Scripturi. Și suntem forțați logic să credem în mărturia lor, deoarece autoritatea lor spirituală pentru noi este dincolo de orice îndoială.

Și astfel, în cele din urmă, fiecare credință se bazează pe Revelație, chiar dacă această Revelație ar fi fost experiența directă a unui număr foarte limitat de oameni maturi spiritual și a Singurului Dumnezeu-om.

Prin urmare, credința noastră rezonabilă vine din auzirea cuvântului lui Dumnezeu, expus în Sfânta Scriptură; credința oamenilor inspirați de Dumnezeu și a omului-Dumnezeu se bazează pe ascultarea directă a Cuvântului viu al lui Dumnezeu.

Dar Adam a auzit și Cuvântul lui Dumnezeu direct când a trăit în Paradis și totuși a păcătuit. În consecință, comuniunea directă a omului cu Dumnezeu este încă insuficientă pentru mântuirea omului. Acest lucru necesită ascultare deplină de Cuvântul lui Dumnezeu, ca o consecință a încrederii complete în Dumnezeu.

Fără încredere, fără a te da în totalitate lui Dumnezeu, nu există mântuire. Trebuie să ne predăm lui Dumnezeu. Dar ce înseamnă cuvintele „încredere”, „încredere” sau „predare lui Dumnezeu”? Care este sensul acestui pas cel mai înalt al credinței, care singur dă mântuirea unei persoane. Evident, credința oamenilor inspirați de Dumnezeu și a omului-Dumnezeu în special, bazată pe percepția directă a Cuvântului lui Dumnezeu, este mult mai vitală și mai pătrunzătoare decât credința bazată pe încrederea în percepția altcuiva a Cuvântului lui Dumnezeu, stabilită. pentru noi în Sfânta Scriptură. În primul caz, există o comuniune directă și vie a omului cu Dumnezeu; în al doilea rând, nu există o astfel de comunicare directă. Și aceasta este toată diferența dintre cele două grade de credință.

Există pasaje din Evanghelie cărora li se acordă puțină atenție. Dar puțină atenție se acordă acestor locuri pentru că nu sunt înțelese. Între timp, înțelesul lor cel mai interior păstrează întreaga esență a învățăturii lui Hristos despre credința mântuitoare.

Mai întâi, să ne amintim conversația lui I. Hristos cu Nicodim. Isus a spus: „Adevărat, adevărat vă spun că dacă cineva nu se naște din apă și din Duh, nu poate intra în Împărăția lui Dumnezeu” (Ioan 3:5). Acesta este un indiciu clar că credința mântuitoare este dată unei persoane numai în timpul renașterii sale spirituale. „Trebuie să te naști din nou” (Ioan 3:7). Prin urmare, esența renașterii spirituale constă în faptul că, datorită acesteia, o persoană intră într-o comuniune vie și directă cu Dumnezeu.

Datorită acestei renașteri spirituale, credința, bazată la început pe încrederea în autoritatea altcuiva, este înlocuită de credința dăruită unei persoane ca urmare a unei percepții directe a Cuvântului lui Dumnezeu.
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Această dependență a credinței mântuitoare de renașterea spirituală este o trăsătură esențială a învățăturii lui Hristos. Prin renașterea spirituală se stabilește o adevărată comuniune între om și Dumnezeu. A existat o legătură spirituală între ei înainte, datorită faptului că Dumnezeu este Omniprezent, dar a rămas ascunsă, potențială.

Atunci, cum ne învață Sfânta Scriptură să înțelegem legătura vie a omului cu Dumnezeu?

Cum este chiar posibil, având în vedere natura limitată a omului și incomensurabilitatea sa cu Atotputernicia lui Dumnezeu? Încă de la primele cuvinte ale Evangheliei după Ioan, primim o indicație despre modul în care se realizează legătura vie a unei persoane cu Dumnezeu și cum, datorită acestei legături, este posibilă și comunicarea vie.

Se spune că în Dumnezeu era Cuvântul, că în Cuvânt era viața și viața era lumina oamenilor. Și întrucât lumina vieții pentru o persoană este conștiința sa de ființă și viață, atunci datorită conștiinței, aceasta sau acea formă de conștiință a lui Dumnezeu este posibilă pentru o persoană.

Din moment ce credem că Dumnezeu există și că El este viu, atunci trebuie să recunoaștem că principiul existenței și vieții este în Dumnezeu și cu Dumnezeu. De aceea trebuie să recunoaștem că lumina ființei și a vieții, dată omului în conștiință, este lumină din Lumină, adică Revelația Cuvântului Divin, în care se află viața.

Conștiința Ființei și Vieții să fie forma primară a Revelației, care deschide calea către forme mai perfecte, dar, cu toate acestea, în conștiința Ființei, fiecărei persoane i se dă o scânteie a acelei lumini a lui Hristos, care luminează pe toți.

Și întrucât Isus Hristos a fost Cuvântul întrupat, El a putut spune: „Eu sunt în ei”, deoarece Cuvântul în formă de conștiință este Ființa în oameni. „Și Tu ești în Mine”, așa cum este Cuvântul în Dumnezeu și cu Dumnezeu. „Să fie deplin într-una și să știe lumea că Tu M-ai trimis” (Ioan 17:23). Psihologia lumii creștine moderne s-a îndepărtat departe de fundamentele Vechiului Testament ale doctrinei creștine despre Dumnezeu.

„Particularitatea Israelului, spre deosebire de alte popoare semitice, nu a fost că îl cinstea pe Dumnezeu ca Tată, Rege și Stăpân și se considera poporul Său, ci în felul de Dumnezeu pe care îl cinstea. Particularitatea lui Israel a constat în monoteismul său și în însăși esența lui Dumnezeu, care a fost revelat în mintea profeților săi ca unic Duh al adevărului, Creatorul cerului și al pământului, Atotputernicul și Atot-Dreptul.

Oricare ar fi evaluarea noastră personală a acestei Revelații, fie că vedem în ea o iluzie sau o manifestare reală a Divinului, trebuie să recunoaștem într-o asemenea Revelație un fapt psihologic real: profeții au experimentat
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el, l-au testat. Oricine le cunoaște scrierile se va convinge de asta, indiferent cum își explică starea lor de spirit. Profeții au fost conștienți de Dumnezeu, L-au auzit, L-au simțit, iar această conștiință divină neobișnuit de vie, concretă, intensă este trăsătura lor distinctivă, fără de care este imposibil să înțelegem istoria religioasă a Israelului.

„Dumnezeu nu a fost un obiect de speculație pentru ei. El a fost subiectul experienței religioase, subiectul conștiinței imediate. Pentru ei, Dumnezeu era infinit mai real, mai puternic decât lumea și propriile suflete. Pătrunși de El, în cuvânt și faptă, ei L-au revelat, L-au arătat altora, convingându-i astfel pe alții de puterea și adevărul Lui, informând pe alții despre conștiința care i-a copleșit.

„Dar, un lucru minunat, această conștiință de Dumnezeu, această religiozitate profundă și intensă nu numai că nu a paralizat dezvoltarea personalității umane și a conștiinței personale umane, ci, dimpotrivă, au contribuit la această dezvoltare. Dumnezeu, recunoscut în realitatea, adevărul și puterea Sa copleșitoare, și omul, în personalitatea sa care se autoafirma, constituie, parcă, cei doi poli ai vieții religioase din Vechiul Testament.

Conștiința Divinului devine o viziune și, în plus, vi-. o zi atât de vie și de reală, încât omul nu știa unde să scape de fața lui Dumnezeu — fața în fața căreia munții s-au topit ca ceara și s-au zguduit temeliile universului.

Revelația pe care o trăiește profetul nu este speculația misticismului contemplativ, viziunile care îi apar nu sunt vise ale senzualității înflăcărate. Aceasta este o expresie directă a spiritului care îl copleșește. De aici realismul minunat al profeților, care îi uimește atât de mult pe cititorii Vechiului Testament.”

Nu ne putem opri suficient asupra acelei trăsături principale a religiei Vechiului Testament că prin „viață” se înțelege plinătatea experiențelor personale, care depinde de conștiința comuniunei vie cu Dumnezeu și de o posibilă apropiere de Dumnezeu. Bine - în această aproximare.

„Evreii îl au pe Dumnezeu ca obiect al conștiinței. O ființă cu care spiritul omului este în comuniune și în care găsește plinătatea vieții. Conștiința lui Dumnezeu este acea forță spirituală care a dat naștere profeților și prefigurarea lor asupra Împărăției lui Dumnezeu care se apropie.

Această Împărăție, care a fost prezisă de profeți ca o necesitate divină, s-a apropiat și a venit cu adevărat într-o nouă Revelație.

„Dumnezeu, care de multe ori și în felurite feluri le-a grăit părinților din vechime prin prooroci, în aceste zile de pe urmă ne vorbește în Fiul, pe care L-a pus moștenitor al tuturor lucrurilor.” (Evr. 1:1).
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În acest Fiu, în această revelație perfectă, Cuvântul lui Dumnezeu se împlinește, se face om, se face trup. Aceasta nu mai este o poruncă sau o promisiune exterioară, nu o lege sau o profeție, ci o împlinire completă, o întrupare completă a Cuvântului lui Dumnezeu, vizibil și tangibil, viu. O astfel de Revelație și realizarea Divinului în lume este scopul final pentru care lumea a fost creată. Iar conștiința-Dumnezeu a omului-Dumnezeu este acea limită a conștiinței religioase, către care omenirea se va strădui constant. Această străduință este esența vieții creștine.

Și întrucât lumea creștină modernă neglijează această esență a vieții creștine și imită spiritul elen, fiind purtată de speculații despre Dumnezeu, se cuvine să o numim nu creștină, ci pseudo-creștină.

Lumea creștină modernă trebuie să se întoarcă la adevărata viață creștină, adică. la cultul conștiinței lui Dumnezeu, care singur dă naștere credinței adevărate, mântuitoare.

Credința rezonabilă care predomină acum este prea slabă pentru mântuirea omului. Ea trebuie înlocuită cu o altă credință bazată pe o conștiință vie a lui Dumnezeu.

Cu cultul acestuia din urmă are loc o renaștere spirituală a unei persoane, constând în faptul că o lumină specială a conștiinței lui Dumnezeu se aprinde în conștiința de sine umană.

Orice conștiință a Ființei, atâta timp cât sensul primar din ea aparține luminii conștiinței, este o expresie a conștiinței personale de sine, dar atunci când, în aceeași conștiință-Ființă, sensul primar trece la Ființă, ca și la spiritualul. esența conștiinței, ea devine deja conștiință-Dumnezeu, la fel ca Ființa în Dumnezeu și Dumnezeu.

Această modificare esențială a conștiinței-Ființă aduce Împărăția lui Dumnezeu pe pământ. Și prin faptul că conștiința Ființei este forma primară a Revelației, nimeni nu este lipsit de calea mântuirii pline de har.

Pentru a face acest lucru, o persoană trebuie doar să creadă în adevărul despre legătura vie a unei persoane cu Dumnezeu, deoarece această credință susține aspirația sufletului uman către Dumnezeu și capacitatea sa de a percepe Darurile Duhului Sfânt.

Dar acest lucru nu este suficient. De asemenea, trebuie să depășești în sine „prințul acestei lumi”, adică atașamentul exclusiv pentru tot ce este pământesc.

În fericirile I. Hristos ne învață cum se poate depăși în sine acest atașament, care suprimă atât de puternic spiritul uman.

Și acest atașament se bazează în primul rând pe recunoaștere
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exclusivitatea conștiinței de sine, pe recunoașterea unei vieți umane autosuficiente.

Numai conștiința lui Dumnezeu în naștere salvează o persoană de această amăgire, iar odată cu renașterea spirituală și acumularea de valori spirituale, atașamentul exclusiv față de lucrurile pământești se diminuează treptat.

Noua eră a creștinismului, înflorirea creștinismului, poate începe doar atunci când oamenii își dau seama că omul în conștiința sa de Ființă este o formă vie a Revelației.

Atunci omenirea nu va mai scăpa de fața lui Dumnezeu, din moment ce l-a recunoscut pe Dumnezeu și pe om ca fiind inseparabili.

Va fi necesar doar să trăim în așa fel încât legătura vie a omului cu Dumnezeu să devină o comuniune vie între ei.

Și pentru aceasta, o persoană trebuie să înceapă să se gândească la ceea ce este în el de la Dumnezeu, și nu numai la ceea ce este uman în el. Și atunci el va sacrifica în mod conștient omul pentru a-L câștiga pe Dumnezeu.

B. Vrevski.
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O Scrisoare deschisă către N. A. BERDYAEV despre cartea sa: „SORTEA UNUI OM ÎN LUMEA MODERNĂ”

Dragă și dragă Nikolai Alexandrovici!

Tocmai am citit cu mare interes ultima ta carte, Destinul omului în lumea modernă, și mi-a făcut o impresie foarte puternică. Aș vrea să vă spun câteva gânduri care mi-au apărut în minte. Poate că nu vă interesează, dar este foarte important pentru mine să vorbesc și, poate, să vă aud corecturile la judecățile mele incorecte.

Ați pictat o imagine teribilă, uluitoare, atât a procesului istoric, cât și a stării umanității moderne, izbitoare în deznădejdea și deznădejdea. Și ceea ce este cel mai teribil dintre toate este că în fiecare cuvânt al tău există un adevăr neîndoielnic, neexagerat, teribil și fără milă. Dar, în același timp, acest adevăr mi se pare unilateral, care nu îmbrățișează plinătatea vieții, motiv pentru care imaginea în sine pare atât de teribil și fără speranță. Despre această unilateralitate a imaginii tale aș vrea să-ți scriu. În descrierea ta a soartei omenirii și a soartei omului modern, treci în tăcere completă un moment - participarea vitală la soarta Dumnezeului viu uman, acel Boro, care la vremea lui a trimis pe singurul Său Fiu născut în lume, pentru ca oricine crede în El să nu moară, ci să aibă viață veșnică; a acelui Dumnezeu, despre A Cărui prezență vie și activă în lume ne povestesc atâtea Evanghelii și epistole ale Sfinților Apostoli. Acest Dumnezeu există sau nu există? Și dacă El există, continuă El să ia parte la viețile noastre sau nu? Si daca
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acceptă, atunci în ce mod se exprimă această participare? Dacă Dumnezeu a iubit atât de mult lumea încât nici măcar nu L-a cruțat pe Singurul Său Fiu, este posibil ca El să tacă acum? *) Și dacă El tăce, înseamnă că S-a dat înapoi de la lume? Te ascunzi de el? L-ai lăsat să piară în întunericul total, în afara luminii lui Dumnezeu, în afara iubirii și ajutorului lui Dumnezeu? Cu alte cuvinte, înseamnă că judecata lui Dumnezeu asupra lumii a avut deja loc? Și am fost deja condamnați să rămânem în întuneric și în umbra morții, cufundați în fundul iadului și acolo - undeva, departe de noi, într-o lume necunoscută și inaccesibilă pentru noi - Împărăția lui Dumnezeu s-a deschis și strălucitor și trăiesc sufletele drepte? Iată prima întrebare care mi-a venit în minte după ce am citit cartea ta.

A doua întrebare este: tu în cartea ta nu ai spus niciun cuvânt despre Biserica lui Dumnezeu și despre locul și semnificația ei în lume. Între timp, Iisus Hristos și-a întemeiat Biserica pe pământ ca putere și adevăr al lui Dumnezeu, pe care „porțile iadului” nu le vor birui și care va rămâne pentru totdeauna „stâlpul și temelia adevărului”.

Există această Biserică a lui Hristos pe pământ, această mireasă a lui Hristos, „neavând nici un fel de murdărie sau viciu în ea însăși”, sau s-a ascuns și ea de noi, a zburat departe de noi în sălașurile cerești strălucitoare care ne sunt inaccesibile? Aparent pe pământ. Nu vezi această Biserică: pe pământ sunt doar mai mult sau mai puțin greșite, și scufundate în slăbiciunile omeneștilor diverse biserici istorice cu cearta și cearta lor, iar în ele, în aceste biserici istorice, nu-L vezi pe Unul, Sfânt. , Biserica Catolică și Apostolică a lui Hristos, prin puterea și sfințenia căreia doar trăiesc toate aceste biserici locale, prin puterea și sfințenia cărora noi toți, membrii păcătoși ai Bisericii lui Hristos, suntem întăriți și sfințiți și venim în contact cu viața cerească. de har în rugăciunile și sacramentele ei și fără de care nu am putea fi mântuiți.

Se poate ca existența pe pământ a acestei Sfinte Biserici a lui Hristos, acoperită cu cârpele păcătoșeniei noastre umane și neobservată de mulți, să fie una dintre manifestările participării vie a lui Dumnezeu la existența noastră teribilă și fără speranță, care ai descris atât de strălucitor, profund, sincer și fără milă în cărțile tale?

Dacă Dumnezeu nu s-a îndepărtat încă de la noi și dacă Sfânta Sa Biserică mai există pe pământ, atunci face asta

♦) În această privință, punctul de vedere al asceților ortodocși este direct opus – ei văd acțiunile lui Dumnezeu în toate.
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o corectare radicală a imaginii vieții umane moderne pe care ați făcut-o și nu ne deschide aceasta speranța mântuirii? Fără să ne disprețuim și să ne ascundem acel teribil adevăr pe care l-ai arătat și care, poate, într-adevăr, deja ne avertizează cu privire la viitoarea împărăție a lui Antihrist, nu vom fi tulburați de acest duh, căci credem că Dumnezeu încă trăiește printre noi. , există Sfânta Sa Biserică, iar în Ea se află Sfânta Sa Cruce Dătătoare de Viață și se săvârșesc sfintele și mântuitoarele Taine ale Trupului și Sângelui lui Hristos, acest izvor al Vieții Veșnice și al Bucuriei.

Și nu trebuie să așteptăm acea renaștere viitoare a creștinismului, despre care scrieți la sfârșitul cărții voastre și care poate sau nu, dar trebuie să ne agățăm imediat mai puternic de Sfânta Biserică a lui Hristos care există deja printre noi. , irezistibil de orice forțe ale iadului și locuind în Ea, să trăiască în numele adevărului și sfințeniei lui Dumnezeu.

Acestea sunt gândurile care mi-au venit în minte după ce am citit cartea ta minunată, dar și cumplită, și aș vrea să știu părerea ta despre aceste gânduri ale mele.

Și dacă găsești întrebările și raționamentul meu suficient de serioase și de interes general, atunci poate că ai putea chiar să publici scrisoarea mea și răspunsul tău la ea în numărul următor al Căii.

Vă respect profund și vă devot protopopul Serghii Chetverikov.

PS Cartea ta m-a lovit cu deznădejdea pesimismului tău, căruia nu ai găsit cu putință să-i opunezi vreunei forțe luminoase opuse. Dar acum îmi amintesc că pesimismul tău merge și mai profund. Aparent, nu permiteți suveranitatea lui Dumnezeu: cel puțin, explicați libertatea omului dintr-o altă sursă, care este în afara puterii lui Dumnezeu... Aș vrea să aflu singur cum se poate combina acest punct de vedere al vostru. cu viziunea creștină asupra lumii, care, din câte îmi dau seama, nu permite limitarea suveranității lui Dumnezeu?

Iartă-mă că te deranjez și te împovăresc cu aceste întrebări ale mele...

treizeci
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DESPRE pesimismul și optimismul CREȘTIN.

(Cu privire la scrisoarea protopopului Serghei Cetverikov).

Trebuie să-i fiu recunoscător părintelui Serghii Chetverikov, pentru că prin scrisoarea sa, cauzată de citirea cărții mele Soarta omului în lumea modernă, îmi dă un motiv să fiu foarte sincer și să-mi exprim câteva dintre gândurile cu mai multă claritate. Sunt adesea prost înțeles și viziunea mea asupra lumii are caracteristicile cele mai opuse. Probabil că eu sunt de vină pentru asta. Explic neînțelegerea prin faptul că gândesc în termeni de antinomii, contradicții, paradoxuri, conflicte tragice. Fac asta din cauza convingerii mele absolute că doar gândirea antinomic paradoxală corespunde structurii lumii și chiar profunzimii ființei. Prin urmare, este imposibil să ne gândim la lume fie exclusiv pesimist, fie exclusiv optimist. Trebuie să adaug, pentru a evita neînțelegerile, că nu sunt teolog, sunt filozof și limbajul meu este diferit de cel al teologiei.

În cartea mea nu există o astfel de deznădejde și deznădejde finală încât pr. S. Chetverikov. Chiar am un sentiment foarte puternic și dureros al răului vieții, al soartei amar a omului, dar și mai puternică este credința mea în Sensul superior al vieții. Nu voi ascunde faptul că am o profundă opoziție față de înțelegerea prea lină, prosperă, complezentă, netragică a creștinismului. La urma urmei, se bazează pe împărțirea lumii în cei care sunt mântuiți între zidurile bisericii, unde totul este prosper, vesel și luminos, și cei care pier în lume, unde totul este nefavorabil, dureros. și întuneric. O astfel de împărțire și o astfel de conștiință de a rămâne în gard mi se pare că nu este conformă cu spiritul Evangheliei. Imaginea Evangheliei a lui Hristos ne învață
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destul de diferit. A urma calea lui Hristos duce la faptul că vom fi alături de vameși și curve, cu cei care pierd în lume și se zvârcesc în agonie. Este greu de înțeles cum se poate simți calm și în siguranță că este mântuit în gardul unei biserici și să nu împărtășească tristețea și chinul teribil al lumii. Pericolul mulțumirii de sine fariseice așteaptă mereu.

Am fost uimit că pr. S. Chetverikov a lăsat o astfel de impresie din cartea mea, de parcă Dumnezeu nu a acționat în istorie, Dumnezeu a părăsit lumea. De fapt, tot ceea ce spun în cartea mea nu are sens dacă nu există nicio acțiune a lui Dumnezeu în istorie. Atunci nu există o instanță superioară, care este tema principală a cărții. Dar acțiunea lui Dumnezeu în istorie este misterioasă și nu este supusă interpretării raționale. Dumnezeu lucrează în istorie, dar și natura și omul lucrează. Prin urmare, istoria este interacțiunea providenței lui Dumnezeu, a hotărârii naturale și a libertății umane. Judecata lui Dumnezeu asupra istoriei este denunțarea rezultatelor imanente ale căii opuse căii care duce la Împărăția lui Dumnezeu. Judecata nu este pedeapsa lui Dumnezeu, această înțelegere este foarte antropomorfă și exoterică, judecata este trăirea din consecințele părăsirii lui Dumnezeu. Părintele S. Chetverikov, parcă, îmi reproșează faptul că am un Dumnezeu care judecă și pedepsește, dar nu există Dumnezeu al iubirii. În realitate, pedeapsa nu vine de la Dumnezeu, ea induce în eroare imperfecțiunea limbajului nostru. Eu cred doar într-un Dumnezeu al iubirii și nu cred într-un Dumnezeu care pedepsește și sperie. Dar iubirea lui Dumnezeu, refractată în elementul întunecat, poate acționa ca focul și poate fi trăită ca pedeapsă. Judecata imanenta asupra istoriei nu este judecata finala asupra lumii si omenirii.

Problema care mă chinuie, și pe care o consider fundamentală, este problema originii răului și a răspunderii pentru rău. Este greu să te împaci cu faptul că Dumnezeu este făcut responsabil pentru rău. Totul este în mâinile lui Dumnezeu, Dumnezeu lucrează peste tot, Dumnezeu folosește răul însuși în scopul binelui, nimeni și nimic nu are libertate în raport cu Dumnezeu. Din aceasta Calvin a tras concluzii consistente și radicale în doctrina predestinației. Lucrează Dumnezeu atât în rău, cât și prin rău? Dacă da, atunci responsabilitatea pentru răul și suferința lumii îi revine lui Dumnezeu. Dacă nu, atunci există libertate față de Dumnezeu și în raport cu Dumnezeu, care limitează suveranitatea lui Dumnezeu, îl face pe Dumnezeu, parcă, neputincios (înțeleg toate limitările limbajului folosit aici) în raport cu libertatea răului. Aceasta este cea mai agonizantă dintre probleme și nu admite nicio soluție fericită și optimistă. L-a chinuit pe Dostoievski. Majoritatea
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teodicee, din Bl. Augustin pentru Leibniz, sunt nu numai nesatisfăcători, ci de-a dreptul ofensatori, jignitori pentru Dumnezeu și pentru om. Se poate, desigur, să luăm un punct de vedere pur agnostic și să admitem că aici avem de-a face cu un mister suprem care nu poate fi înțeles rațional. Acest punct de vedere este mai bun decât teodiciile raționale, dar în teologie și în metafizică nu a fost niciodată pe deplin menținut și întotdeauna s-au construit până la urmă teorii care jignesc o conștiință sensibilă. Mulți profesori ai Bisericii, după cum se știe, au învățat că răul este inexistență. Dar gândindu-ne până la capăt, trebuie să admitem că izvoarele răului se află în afara ființei, la care se extinde atotputernicia lui Dumnezeu, adică. e. în libertate extraexistenţială şi necreată. Este doar o interpretare filozofică și o expresie filozofică a misterului suprem asociat cu libertatea și răul. Aceasta este sursa viziunii tragice asupra lumii și a viziunii asupra lumii. Experiența răului și a chinului lumii și experiența creativității, creativitatea noului în lume, duc la aceasta. Calea de ieșire din rău este în suferința lui Dumnezeu Însuși, adică în Hristos, nu în Dumnezeu Cel Atotputernic, ci în Dumnezeu Răscumpărătorul, Dumnezeul iubirii jertfe. Cred că aceasta este esența creștinismului.

Părintele S. Chetverikov descrie participarea unui Dumnezeu iubitor la viața umană în așa fel încât pare să se aplice numai celor care se află în gardul bisericii, în chivot în timpul potopului. Dar cea mai mare parte a vieții istorice a omenirii, în special în timpul nostru, se află în afara acestui gard, nu în chivot și se îneacă în oceanul furibund al lumii. Înseamnă aceasta că Dumnezeu s-a retras din cea mai mare parte a lumii și a umanității? Pot creștinii credincioși să se protejeze de agonia lumii și să considere că această agonie și acest chin nu-i preocupă deloc, pot fi ei optimiști, în ciuda pesimismului la care duce atenția la starea lumii? Acesta ar fi un păcat împotriva poruncii iubirii. În nuvela lui Andre Gide „Le retour de l'enfant prodigue”, care este o interpretare liberă a povestirii Evangheliei, fiul risipitor, întrebat ce a făcut în lume, în afara casei tatălui său, a răspuns: Am suferit. Acest răspuns poate fi dat atât de cei care au plecat din casa tatălui lor pentru a căuta adevărul și adevărul, cât și de cei care au plecat să caute fericirea și plăcerile vieții. Creștinii nu pot fi indiferenți față de suferințele celor care au părăsit casa tatălui lor și trăiesc agonia lumii. Atenția acordată lor nu poate consta doar în eforturile de a-i converti la creștinism și de a le întoarce Bisericii, creștinii pot învăța multe de la ei. Este nevoie de o atenție specială destinului uman în lume, consimțământul de a împărtăși încercările și suferințele sale. Creștinismul poate ajuta omul modern,
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când este amenințată cu distrugerea, numai dacă este extrem de atentă la neliniștea, încercările și întrebările sufletului modern. Acest lucru nu este suficient, aparent, în cercurile bisericești, aceste cercuri sunt insensibile la mișcarea timpului, ei continuă să creadă că totul este la fel cu o persoană cum era acum cinci sute sau o mie de ani.

Din cartea mea, care l-a deranjat pe pr. S. Chetverikov, tăgăduirea bisericii nu urmează deloc. Dar biserica istorică trece printr-o criză și se face și judecată asupra ei. Porțile iadului nu vor birui biserica, pentru că nu stă în puterea ei să-L biruiască pe Hristos, dar forțele iadului încearcă să-l învingă și nu numai forțele din afara bisericii, ci și forțele din interiorul bisericii care au pervertit creștinismul. pentru a se potrivi intereselor umane. Nu doar ateii înșiși sunt de vină pentru lipsa de Dumnezeu modernă, ci și mai mult, și mai primordial, cei care spun constant „Doamne, Doamne” și reprezintă denaturat credința în Dumnezeu și închinarea lui Dumnezeu. Se poate apăra biserica doar recunoscând existența a două înțelegeri ale bisericii. Biserica este trupul mistic al lui Hristos, un organism spiritual, așa cum ar fi, o întrupare continuă a lui Dumnezeu. Dar biserica este și o instituție socială, are o compoziție umană păcătoasă, este legată de mediul social și de influențele și sugestiile sale, are drept și economie proprii, are anumite relații cu statul. În al doilea sens, biserica poartă în sine limitările și păcătoșenia tuturor fenomenelor ordinii sociale. Iar cel mai mare păcat al Bisericii, ca fenomen social din istorie, nu au fost păcatele individuale ale ierarhilor și ale laicilor ei, ci o perversiune păcătoasă, denaturarea, adaptarea la interesele umane a înseși principiilor creștinismului, a doctrinei în sine. Prea multe lucruri umane și păcătoase au fost recunoscute ca fiind divine și sacre. Și aici are loc Judecata. Dumnezeu acționează întotdeauna asupra lumii, iar această acțiune plină de har nu poate să semene niciodată cu o curte umană cu cruzimea, neatenția față de chipul uman și nemilosirea ei. Dar acțiunea lui Dumnezeu asupra lumii este extraordinar de complexă și de neînțeles pentru noi datorită corelării ei cu libertatea umană și cu elementele întunecate ale lumii. Această acțiune nu poate fi niciodată o acțiune exterioară și o violență. Și însăși judecata lui Dumnezeu asupra lumii pare nemiloasă tocmai din cauza faptului că. Dumnezeu respectă libertatea omului și nu vrea violență.

Soarta omului în căutarea, chinul și suferința sa este soarta lui Iov. Și cel mai mult mă tem că nu ne vom simți confortabil cu mângâietorii lui Iov. Iov în teomahismul său a fost
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îndreptăţiţi de Dumnezeu, în timp ce mângâietorii lui Iov sunt judecaţi de Dumnezeu. Creştinii vorbesc prea des ca mângâietorii lui Iov. În acest fel ei consideră posibil să rămână optimiști, în ciuda suferinței insuportabile a omului și a lumii. Lăsați „răul” să se zvârcolească în agonie, asta este drept, în timp ce „bunii” se despart de această soartă rea și experimentează satisfacție. Acesta este ceea ce mi se pare cel mai inacceptabil. Nimeni nu se poate distinge de soarta comună a lumii și a omului, nimeni nu poate spune cu mulțumire de sine că este pe calea cea bună. Desigur, știu foarte bine ce anume pr. S. Chetverikov consideră conștiința de sine nedemnă și păcătoasă ca un semn inevitabil al căii mântuirii. Din nefericire pentru mulți creștini, conștiința de a fi nedemn și păcătos a reușit să dobândească în lumea creștină în mod retoric — forme condiționate. Părintele S. Chetverikov, desigur, știe foarte bine acest lucru. Problema pe care o pun este alta. Nu este vorba despre conștiința de sine ca păcătos și nedemn, ceea ce, desigur, este inevitabil pentru fiecare creștin, ci despre asumarea asupra sa și împărtășirea chinurilor, suferinței și întrebărilor lumii și ale altor oameni. Toată lumea este responsabilă pentru toată lumea. Odinioară, oamenii au părăsit lumea pentru o mănăstire pentru a urma calea ascezei. Dar acum viața în această lume este calea ascezei. Lupta împotriva lui Dumnezeu poate fi uneori mai plăcută lui Dumnezeu decât alte forme de închinare și evlavie. Iov s-a luptat cu Dumnezeu, dar mângâietorii lui Iov au fost evlavioși. Și acum este Iov și sunt mângâietorii lui, adică acuzatorii. Iov a trăit un moment de pesimism, dar mângâietorii lui erau optimiști, pentru că credeau că tot ce s-a întâmplat este corect. Judecata lui Dumnezeu este întotdeauna mai misterioasă decât credem și nu poate fi raționalizată, chiar dacă este o raționalizare teologică.

Nu sunt un optimist, dar ar fi greșit să mă caracterizez și pe mine drept pesimist. Pesimismul suprem este incompatibil cu creștinismul și ar însemna trădarea ființei, ispita de către spiritul inexistenței. Mai presus de toate, pesimismul pasiv îmi este străin, iar ponderea de pesimism care îmi este caracteristică poate fi numită pesimism activ, pesimismul luptei. Cred mai mult decât oricine altcineva în om, în natura lui de zeu, în demnitatea sa cea mai înaltă, în chemarea sa la munca creativă în lume, ca și cum ar continua crearea lumii. Tot ce am scris mărturisește acest lucru. Dar aceasta nu este deloc o credință optimistă și cu inima frumoasă în nepăcatul și bunătatea naturii umane în spiritul lui J. J. Rousseau. Libertatea și creativitatea inerente spiritului uman sunt cele care fac viața omului tragică.
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Omul este pus înaintea abisului existenței sau inexistenței. Și nu poate stăpâni această prăpastie doar cu propriile forțe, are nevoie de ajutor de sus. Aceasta este o chestiune divin-umană. Iar dacă în epoca noastră însăși existența imaginii umane este pusă în pericol, dacă omul decade, este tocmai pentru că s-a pus exclusiv pe sine și pe propriile forțe. Omul trece prin acum, poate cea mai periculoasă perioadă a existenței sale. Dar nu cred că soarta omului a fost complet fără speranță. Această lipsă de speranță este doar lumească, nu de altă lume. Noi credem că istoria lumii nu va continua la infinit, lumea se va sfârși, istoria se va termina. Dar asta înseamnă că nu credem în posibilitatea unui rezultat final în această lume, pe acest pământ, în acest timp prezent. Aceasta afirmă această lipsă de speranță lumească. Conștiința acestei deznădejde nu ar trebui să interfereze cu munca creatoare a omului și cu realizarea lor a adevărului chiar și pe această parte, pentru că munca creatoare a omului influențează chiar la sfârșit. Sfârșitul este o chestiune divino-umană. Iar ultimul cuvânt, care aparține lui Dumnezeu, va include cuvântul omului. Pesimismul absolut și definitiv, așadar, nu mai rezistă criticilor, pentru că orice judecată asupra prostiei și răului lumii și vieții umane presupune existența unui Înțeles superior, orice judecată și judecată asupra vieții inferioare presupune existența lui Dumnezeu. În acest sens s-ar putea spune că existența răului, recunoscut ca rău, dovedește existența lui Dumnezeu.

Nikolai Berdiaev.
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„DUMNEZEU” ȘI „CEZARE” *).

Convorbire cu IPS Eleutherius, Mitropolitul Lituaniei și Vilnei.

Acuratețe aproape textuală, cea mai remarcabilă conversație de mai jos, cu care arhipăstorul meu, IPS Mitropolit Eleutherius m-a onorat cu bunăvoință, ar trebui să atragă atenția intensă a fiecărui rus străin. Prin harul lui Dumnezeu, numai acesta, unul dintre cei mai de seamă ierarhi ruși din străinătate, a putut să pătrundă atât de adânc, să înțeleagă și să înțeleagă adevăratul sens spiritual al celor mai mari evenimente bisericești-istorice care au loc în Patria noastră, pentru a-și realiza binele. semnificație pentru Biserica Ortodoxă Rusă și, în cele din urmă, să le expună atât de exhaustiv, persuasiv și viu în această conversație.

Și mi se pare că pentru majoritatea covârșitoare dintre noi, „care am uitat să trăim și să gândim cu adevărat în Biserică”, cuvintele Mitropolitului Vlădica ar trebui să sune ca o adevărată revelație și, aș vrea să cred, vor face pe mulți și mulți dintre noi se gândesc din nou la soarta Rusiei noastre și fac o reevaluare în timp util a opiniilor noastre emigranților cu privire la esența marilor răsturnări care au loc acolo...

„Pentru oricine iubește Rusia, durerea acută a inimii este de înțeles”, și-a început Vladyka discursul profund edificator, „că bolșevicii au dezmembrat Rusia și au slăbit-o. Oare așa-zișii conducători bisericești nu au făcut același lucru cu Biserica-Mamă prin schismele lor? La urma urmei, ei

♦) Tipărind în ordinea informaţiei o convorbire interesantă cu mitropolitul Eleutherie, jurnalul „Calea” rămâne neutru în despărţirile bisericeşti existente în străinătate şi dă loc diferitelor puncte de vedere. Ediție.
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au aruncat-o în aer bucată cu bucată, au slăbit-o, iar acum, fără încetare, o defăimează în fața celui mai vrednic al ei, stând în fruntea administrației, ierarhilor, în timp ce ultimii h s-au străduit în toate felurile și sunt. străduindu-se să-i întoarcă împăcați cu Biserica Mamă pe cei care au căzut în schismă cu ea și să-i restabilească marea Ei unitate canonică, care ar trebui să stea la baza viitoarei Mari Rusii. Până la urmă, doar până acum de durată, provocate de bolșevici, rănile politice și cotidiene îneacă vocea primilor ierarhi ai Bisericii noastre ruse și ne împiedică să înțelegem activitatea lor bisericească și, deci, națională, extrem de utilă.

„ 	Dacă Biserica, ca instituție în care se realizează mântuirea veșnică, este prima lucrare a lui Dumnezeu și dacă toată autoritatea este de la Dumnezeu, atunci, conform voinței divine, raportul normal dintre ele ar trebui să fie așa cum este determinat de demnitatea comparativă a eternului și a temporalului, a pământului. Al lui Dumnezeu este etern, deși începe pe pământ; cezariană este temporară, există și se termină pe pământ. Dar, așa cum una sau alta este lucrarea lui Dumnezeu, este clar că Biserica lui Hristos, cu scopul ei mântuitor, trebuie să aibă o semnificație absolută („Căutați mai întâi Împărăția lui Dumnezeu și Adevărul Lui”), iar viața publică, îndreptată prin toată puterea de la Dumnezeu, prin slujitorul lui Dumnezeu, trebuie să contribuie la scopul principal divin, iar apoi va reuși în prosperitate („totul îți va fi adăugat”). Domnia Cezarului asupra lui Dumnezeu este o perversiune a ordinii mondiale divine, care se încheie cu prăbușirea puterii de stat și eliberarea pentru viața normală a Bisericii. Așa s-a întâmplat cu statul bizantin.

- 	„Ordinul bisericesc-stat bizantin a trecut în Rusia și din vremea lui Petru cel Mare, care l-a subordonat pe Dumnezeu lui Cezar, s-a înrădăcinat atât de mult în ea încât până în 1905 a fost imposibil ca ierarhii să vorbească măcar despre restaurarea conciliului. principiu în Biserică, fără de care viața Ei a înghețat, și estompând „principalul”, „primul”, firesc, ar fi trebuit să se reflecte în „cezariană” prin moartea treptatei sale neschimbate. Și abia din acest an au început să vorbească mai liber despre necesitatea convocării unui Consiliu bisericesc, a unui corp plin de har și revitalizator, și a restabilirii Patriarhiei. Duma de Stat a fost convocată, dar cererea de convocare a Consiliului a fost respinsă. Biserica, sprijinul a tot ce este pământesc, a fost zdrobită. De-a lungul a peste 200 de ani, ei au uitat atât de mult cum să trăiască și să gândească într-un mod cu adevărat bisericesc, încât laicii cu greu au știut că Sf. canoane și ierarhi, dacă știau despre ei, atunci în cea mai mare parte au pierdut o înțelegere vie a esenței, a obiectivelor lor și le-au folosit ad-hoc, în timp ce separat
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nyh cazuri, cu greu înțelegând corect spiritul lor. Dar St. canoanele nu sunt o invenție umană, nu creativitate lumească, ci porunca lui Hristos de către Duhul Sfânt prin Sf. Părinții Sinodelor Ecumenice date de Sf. Biserici pentru protecția unității Ei și aranjarea în Ea a unei rutine interioare de viață pline de har. Sfintele canoane nu sunt un dar exterior, ca să spunem așa, forțat al legii de către Hristos către Biserică, ci o combinație armonioasă a liberului arbitru al Bisericii și a dragostei Păstorului ceresc față de Ea, căci ele au fost create într-o furtună. , timp răzvrătit al Bisericii, timp al ereziilor și schismelor, când Sf. părinţii, mari figuri ale Bisericii, trăind vremea răzvrătită a Bisericii, au luptat pentru însăşi existenţa Bisericii şi s-au întors cu o rugăciune pentru pace către Cel Care a promis că nici „porţile iadului nu vor birui împotriva Ei”. Și așa, la Sinoadele Ecumenice, în unanimitate liberă și de dorită, dobândită prin suferință în furtuna bisericii, pline de Duhul Sfânt, despre care Mântuitorul a spus că va rămâne „în veci cu voi”, adică în Biserică, au exprimat în canoane ceea ce era necesar şi mântuitor pentru Biserică. Sfintele canoane sunt voința vie a Duhului Sfânt, care este și Hristos și credincioșii Bisericii ; este un gard plin de har al Bisericii lui Hristos de la prădarea Ei de forțele rele, o putere mântuitoare care aranjează bine și întărește viața exterioară în interiorul Bisericii. Acțiunea lor grațioasă și versatilă, cu manifestări mântuitoare ulterioare, este revelată în începutul Catedralei, în suflarea vie și grațioasă a Bisericii la Sinoadele ei. Fără Sinoade, pe măsură ce orice abilitate slăbește fără exercițiu, viața Bisericii se stinge treptat; Sf. canoanele, ca o forță vie, se transformă într-una pe jumătate vie, dacă nu devin literă moartă, iar viața Bisericii din afara lor își pierde adevărata ei calitate bisericească. Acesta a fost cazul Bisericii Ruse. Păzită din toate părțile de puterea de stat, reglementată de aceasta în toate privințele, Biserica noastră, fără suflarea conciliară de mai bine de două sute de ani, în sensul activității de sine, a ajuns la epuizare, paralizie, în expresia potrivită a lui Dostoievski. Dar există o limită pentru răbdarea lui Hristos, Căruia i s-a dat „toată autoritatea în cer și pe pământ”, există o limită de timp dincolo de care anormalitatea este corectată de El. Suveranii, primii fii ai Bisericii, dar care au devenit conducătorii Ei, cu mare regret, nu i-au întors Ei catolicitatea luată de la Ea. Ea a fost înapoiată la Ea într-o mare tragedie: statul s-a prăbușit, nu era putere. Cine restaurează Sobornost? Guvernul provizoriu, în special, Kerensky, sub care a fost convocat Consiliul. Și Patriarhia a fost recreată sub evidentul ateu Lenin. Cine s-ar fi putut gândi la asta vreodată? Într-adevăr, căile lui Dumnezeu nu sunt
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„Gândurile Mele nu sunt gândurile voastre, nici căile voastre nu sunt căile Mele”, spune Domnul (Isaia 55:8).

– 	„Capul canonic al Bisericii s-a înălțat, dar s-a înălțat în întunericul prăbușirii statului, nu-i așa că Dumnezeu, călcat în picioare de a lui Cezar, slăbit de prosperitatea pământească, se ridică din nou în prăbușirea acelei puteri, crește în furtuna și furtuna vieții, pământească de pretutindeni asuprită, dar în ființa sa canonică indestructibilă, pentru ca într-un mod atât de greu, de suferind, ceea ce este distrus să poată fi recreat și corectat. Pentru ca Ortodoxia să strălucească atât în rândul poporului rus, „încât să o caute alți oameni și toate popoarele” (Fapte 15, 16-17) și să formeze baza și șef al statului, slujind ca interior, viețuitor tuturor. -putere de pătrundere. Aceasta este voia lui Hristos. Din acest punct de vedere asupra a ceea ce se întâmplă în Rusia, este necesar să se considere că guvernul bolșevic fără Dumnezeu și crud a venit totuși de la Hristos. Cezarul a domnit asupra lui Dumnezeu într-o asemenea măsură, încât Biserica, în persoana reprezentanților ei — ierarhii, nu numai în existența ei pământească, ci și în ea, într-un anumit sens, lumescul, bazându-se în întregime pe puterea statului, s-a obișnuit atât de mult. , obișnuită cu această ordine anormală, că ea a uitat treptat cum să se gândească la guvernarea canonică, întemeiată treptat. A fost de nesalvat, păcătos. Limita a venit, când „cu adâncimea înțelepciunii, zidește cu omenire totul și dă totul de folos tuturor, O, Sodetel”, Hristos a prevăzut nevoia și, bineînțeles, oportunitatea (neoportunitatea se întâmplă numai cu oamenii, nu cu Creatorul). și Furnizorul tuturor) pentru a restaura și corecta cele distruse. Era nevoie de o operațiune profundă și decisivă. Spun asta abia acum, într-o anumită perspectivă istorică, înțelegând ceea ce s-a întâmplat de la înălțimea eternului, mântuitor al lui „Dumnezeu”.

„ 	Puterea fără Dumnezeu a venit. Puterea de stat a timpului de pace, dominând peste „a lui Dumnezeu”, a căutat ea însăși sprijin în Biserică: în acest fel s-a creat un vivendi modus reciproc. Puterea fără Dumnezeu, declarându-se în afara oricărei religii, chiar mai mult decât atât, devenind la început ostilă Bisericii Ortodoxe, s-a disociat brusc de ea, rupând până și acea legătură subtilă cu ea care există în Occident, unde separarea bisericii de statul este declarat oficial. Pentru puterea fără Dumnezeu nu există Biserică, ci există doar diverse organizații publice și politice.

„ 	Biserica, din considerente umane, s-a aflat într-o poziție tragică. Puterea sub care viața pământească a „Dumnezeu” era calmă, a dispărut. putere fără Dumnezeu,
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punând o cruce grea asupra Bisericii, ea a atras-o pe Golgota. Pentru Hristos, Golgota este o lepădare de lumea păcătoasă pământească, o urcare la cer, astfel încât Biserica, creată de El, în timp ce trăiește pe pământ, aspiră la El, la Împărăția lui Dumnezeu pe calea dreptății Sale. Lovitura de Golgota a puterii fără Dumnezeu asupra Bisericii a fost chemarea lui Hristos către Ea - să renunțe la căutarea de a se stabili în propria ființă pe „cezariana” și să caute acest sprijin necesar și potrivit în Hristos, „Ceear îi este dat toată puterea în cer și pe pământ”, și acolo să-și călăuzească turma. Acest lucru nu a fost înțeles și a fost dificil, aproape superputernic, să înțelegi sensul profund, interior, a ceea ce se întâmpla. Nu vă veți recupera imediat din paralizie, decât dacă există un miracol evident al lui Dumnezeu și dacă, prin providența lui Dumnezeu, sunt necesare artă și efort uman pentru asta. Nici măcar Preasfințitul Patriarh TIKHON, luminat de alegerea lui Dumnezeu, nu a înțeles imediat calea activității bisericești. Nedumerit de reprimarile crude asupra Bisericii din partea autoritatilor fara Dumnezeu si chinuit de discordiile politice interne, poporul, firesc, si-a cautat cel putin sprijin moral in persoana Patriarhului. Iar Patriarhul, zdruncinat de toate ororile prigoanelor și ale luptei civile, s-a îndreptat pe cât posibil spre oameni, sperând să găsească el însuși ocrotirea Bisericii de la el. Acest personaj interior a fost impregnat de primele sale epistole primațiale. În acest sentiment unit, s-au căutat mai multe lucruri pământești decât sunt conținute în cuvintele lui Hristos: „totul vi se va adăuga”, dar primul scop nu a fost încă stabilit: „căutați mai întâi Împărăția lui Dumnezeu și Adevărul Lui”. Persecuția s-a intensificat. Ierarhii mai slabi (bisericești în viață și renovaționiști), obișnuiți în viață să fie sub tutela puterii de stat, nu puteau suporta detașarea cotidiană de aceasta, indiscutabilitatea pământească și nu numai că recunoșteau puterea fără Dumnezeu dată de Dumnezeu, ci și-au dorit să găsească în este cel puțin o atitudine oarecum similară de timp pașnic. Este foarte probabil ca Adevărul revelat de Dumnezeu: „nu există putere decât de la Dumnezeu” pentru acești ierarhi a fost o acoperire ipocrită pentru căutarea păcii pământești, deoarece în curând au întunecat puritatea Ortodoxiei și l-au călcat în picioare pe Sf. canoane; iar conducătorii lor, de asemenea, aveau o dispoziţie bisericească care nu corespundea rangului lor. Acest lucru a început deja prăbușirea bisericii Sf. Patriarhul, parcă de sus, a fost instruit să transforme direcția vieții Bisericii în renunțare la speranța pentru ocrotirea Bisericii de către popor, să o pună în situația de persecutată în primele secole de creștinism, când Ea. , conform învățăturii revelate de Dumnezeu, recunoscând puterea persecutorie dată de la
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Dumnezeu și făcând încercări de a obține de la ea dreptul la existența ei legală, ea nu s-a abătut niciodată de la învățăturile lui Hristos, fixându-și ochii pe lumea veșnică de pe altă lume - pentru a-l pune pe „Dumnezeu” pe primul loc. De asemenea, a fost necesar să recunoaștem formidabilul, aspru „cezariana” ca fiind dat de Dumnezeu în scopuri speciale de înaltă mântuire.Dar în acel haos nu era ușor să urcăm la această înălțime amețitoare a spiritului, să recunoaștem nu ipocrit, ci sincer totul ca voia lui Dumnezeu. Aici s-a cerut Patriarhului o înaltă realizare spirituală, a fost luat în arest, unde a petrecut un an. Numai că acolo, ierarhic, în har, având în vedere tot ce s-a întâmplat și neavând posibilitatea de a nega că totul s-a întâmplat nu fără voia lui Dumnezeu, nu este întâmplător ca puterea persecutorie, deci, să fie de la Dumnezeu, de unde indiscutabilitatea lui Dumnezeu. -principiu dezvăluit: „nu există putere, dacă nu de la Dumnezeu”, și-a dat seama că până atunci a procedat greșit, că voința lui Hristos – de a întări și înălța „a lui Dumnezeu” – este primul scop al ierarhiei sale, și că identificarea acestui scop nu împiedică câtuși de puțin, dacă este posibil, primirea de la autorități a dreptului la existența legală a Bisericii Ortodoxe, fără a schimba câtuși de puțin nici doctrina, nici Sf. ka-nonamya. Domnul l-a judecat cum, cinstit de întreaga Biserică, Primul Ierarh ar trebui doar să proclame acest principiu înalt, voia lui Hristos, și să înceapă să-l pună în aplicare. I-a revenit Locum Tenens, Mitropolitul Petru, să o perceapă și să o dezvăluie în posibila ei realitate, locțiitorului Ultimul Mitropolit Serghie, un ierarh de seamă, o minte mare, o bună învățătură, o voință puternică. , vorbind puțin, dar acționând definitiv și deliberat. Aceste calități, de netăgăduit de oricine, se reflectă în toate actele Patriarhiei în raport cu Biserica emigrantă, precum și în faptele și ordinele în legătură cu Biserica din Rusia, publicate parțial în Jurnalul Patriarhiei Moscovei. Ca recunoaștere a puterii persecutorii date de Dumnezeu, el l-a urmat pe Sf. Patriarhului, Locum Tenens Petru, în principal, porunca clară a lui Dumnezeu, exprimată cu toată irefutabilitatea în Revelația Divină. Poate fi acuzat pentru asta? Nu pot acuzatorii ei înșiși să pară dușmani ai lui Dumnezeu (Fapte 5:39) și astfel, în greșelile lor, să încetinească creșterea corespunzătoare a Bisericii noastre Mame și prin acea restaurare a statului rus? Altfel ar fi dacă domnul Serghie, Doamne miluiește, s-ar fi îndepărtat de la credință, de la dogme, încălcând Sf. canoane. Dar iată-l ferm, de neclintit și, să spun adevărul, până acum era imposibil să-i reproșez așa ceva. Eu cred că așa va rămâne până la încheierea activității sale, indicată lui de Dumnezeu
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pentru restaurarea și întărirea în temeliile esențiale ale Bisericii noastre Mame.

- 	„Dumnezeu m-a judecat (nu pentru că sunt cetățean lituanian - bolșevicii nu au putut lăsa un cetățean lituanian să intre în Rusia, ci pentru că a fost voia lui Dumnezeu, căci eu, prin harul Mântuitorului, și în gândurile mele până atunci timpul nu s-a despărțit de Mamă și a crezut că ea este prin Hristos prin conducătorii bisericești aleși de el, îmbrăcată în haine potrivite ei ca Marea Biserică Ortodoxă, voința: „vino și vezi”) să fie la sfârșitul anului 1928 în Patriarhia pentru doar o săptămână, intră spiritual în puterea plină de har, creatoare a Bisericii, pentru a te împărtăși cu ea în măsura potrivită și a te întoarce de acolo cu convingerea fermă că pe ea este înscrisă făgăduința divină: „și porțile iadului nu vor învinge împotriva Ei”. În săptămâna vieții mele în Patriarhie, n-am auzit nici măcar un cuvânt despre politică, și totuși am vorbit deseori unul la unul cu M. Serghie și alți ierarhi. Toată lumea vorbea despre Biserică și mereu am simțit o oarecare jenă să întreb ceva din domeniul politic. Acolo, se afirmă detașarea „al lui Dumnezeu” de „al lui Cezar”; acolo, „punând mâna pe plug”, ei nu se uită înapoi, pentru ca măcar sufletul lor să se odihnească în vechea relație rememorată a „lui Dumnezeu” și „Al Cezarului”, dar dorind să fie conduși, demni de încredere pentru Împărăția lui Dumnezeu, predându-se voinței lui Hristos, Pilotul Ceresc al Bisericii, ei creează și afirmă acea linie de contact reciproc între „a lui Dumnezeu” și „a Cezarului”, care ar trebui să existe între ei ca o normă divină.

„ 	Veți spune”, a continuat Vladyka, „că este periculos pentru ei să vorbească despre politică, sunt terorizați – așa să fie. Dar este cu adevărat ușor să restabilim această normă divină, pe care de peste 200 de ani s-au depus straturile relației anormale dintre Biserică și Stat? Aveți nevoie de un plug bun și ascuțit pentru a întoarce stratul superior în jos și cel de jos în sus. La urma urmei, și evreii au abandonat idolatria pentru totdeauna, nu în condiții obișnuite de zi cu zi, ci într-o captivitate dificilă de 70 de ani. Adevărul se naște aproape întotdeauna în suferință. De aceea se întâmplă să fie dragă și stăpânește pe cei care au suferit-o.

„ 	Ar fi complet greșit să credem că pentru ierarhi, tăcuți în privința politicii și reîntoarcerea Bisericii la poziția ei normală, Rusia, ca Patrie, ca Patrie, și-a pierdut prețul, că s-au îndrăgostit de ea cu toată viața ei, durerea și bucuriile, că ei parcă în faptele lor transcendentale nu văd nimic, trăiesc puțin din asta. Dimpotrivă, trăiesc într-o iubire mai profundă
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pentru ea, decât oricine nu-l înțelege pe „a lui Dumnezeu” în ființa lui. Ce poate fi mai transcendental decât slujirea lui Hristos pe pământ? Între timp, intrând în suferință, în cea mai profundă dragoste pentru Ierusalim, El a vărsat lacrimi, prevăzând când nu va mai rămâne piatră pe piatră de la el. Adevărat, dragostea cea mai profundă pentru patrie apare atunci abia atunci când Dumnezeu stabilește raportul indicat dintre „al lui Dumnezeu” și „al lui Cezar”, adică tot ceea ce este pământesc. Apoi, în primul rând, se caută „Împărăția lui Dumnezeu și Adevărul Lui” și orice altceva este adăugat de Dumnezeu. Atunci însăși dragostea față de patrie și tot ceea ce este legat de ea este „aplicarea lui Dumnezeu”, un dar al lui Dumnezeu, care, ca atare, nu poate fi altceva decât îmbrățișarea profundă a unei persoane.

– 	„Este firesc ca cine nu pătrunde în corelația divină „a lui Dumnezeu” și „a lui Cezar”, nici în principiu nu o înțelege și chiar o neagă, să nu-și poată iubi patria așa cum ar trebui. O iubește egoist, egoist, într-o sete de a trăi în plăceri carnale (în ce forme și grade - nu contează). Valoarea unei astfel de vieți este determinată de Dumnezeu (Romani 8:5-8). Și această dispoziție nu face decât să întârzie renașterea și revenirea la viața normală a patriei noastre, căci pentru Hristos, a cărui putere în cer și pe pământ este nevoie în primul rând de mântuirea noastră și apoi de bunăstarea pământească.

- 	„Să acolo, în Rusia, nu toată lumea a fost încă impregnată de o asemenea construcție ideologică a relațiilor dintre biserică și stat. Dar important este că ierarhia și cei mai buni laici, vârful bisericii, se mișcă ferm pe această cale. Acesta nu mai este doar miezul Bisericii, ci o anumită, stabilă conducere canonică a Navei Bisericii, a cărei cârmă a fost întoarsă de tot veneratul și mereu memorabilul Sfânt Patriarh Tihon. Puterea plină de har a acestei procesiuni s-a arătat deja prin faptul că apostații Bisericii — bisericii în viață, renovaționiști etc., care au căutat sprijin și patronaj pentru ei înșiși din partea puterii sovietice, s-au întors acum aproape toți la Biserica Mamă. al Patriarhului, afirmându-se în construirea „a lui Dumnezeu” în Hristos sub asuprirea „cezariana”.

- 	„Dacă recunoaștem în principiu poziția corectă că „al lui Dumnezeu” este mai înalt decât „cezarului”, ca veșnic, mântuitor, mai valoros decât temporal, lumesc, atunci de la înălțimea acestui principiu, când îți amintești de toate exaltările mândre ale ziarului. emigrare, că avem o adevărată Biserica Ortodoxă Rusă, că suntem purtătorii Ortodoxiei, suntem o Biserică liberă, și nu în Rusia, captivată de bolșevici și aproape pierzând totul - atunci, judecă singur, ce este în asta mândrie păcătoasă -
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tu adevărat? La urma urmei, este un fapt neschimbat că persecuția afirmă credința în general și adevăratul în timpul necesar Bisericii, mai ales. Acolo Biserica este luminată de mărturisire și încununată cu martiriu. Si aici? Acolo, Hristos, Pilotul Ceresc al Bisericii, în mod invizibil, și poate palpabil, inspirând mărturisirea și inspirând martiriul, L-a eliberat pe „Dumnezeu” de opresiunea inutilă și vătămătoare a „Cezarului”. Si aici? Aici continuă să opereze corelarea acestor două rânduieli divine de pe timp de pace, cu diferența că acel „cezarian” este acum înlocuit de partidele politice, presa politicianică și anturajul ierarhului. În exterior, Biserica este asuprită, persecutată, dar în Adevăr este liberă. Si aici? Aici, neona este liber – ei spun și fac ce vor, dar spiritual sunt în captivitate, pentru că s-au îndepărtat de Adevăr și au căzut în schismă. Și acum, când emigrația noastră în mare măsură este indignată de șeful nostru al Bisericii Patriarhale, domnul Sergii, și trăiește cu disponibilitatea de a crede orice calomnie împotriva lui, precum cea cu care este cartea unui anume „preot Mihail” este saturat, cineva se ridică într-o supărare involuntară în întrebarea sufletească: cât timp, Doamne, va rămâne pe inima ei un văl gros, întunecându-i privirea duhovnicească, pentru a privi corect la marea lucrare a lui Hristos în Biserica Mamă, pentru ca ceea ce Tu a spus despre strămoșul Avraam că se va împlini asupra ei: „și a văzut și s-a bucurat” (Ioan 8:56)?

- Singurătatea nu este ușoară, dar ce să faci? Voia lui Dumnezeu. Ce este surprinzător în faptul că mitropolitul adjunct Serghie mi-a înmânat îndrumarea spirituală a celor din emigrația noastră în Europa de Vest, pe care conștiința bisericească i-a păstrat în fidelitate față de Adevăr, Biserica Mamă? Ar fi mai bine dacă în străinătate nu ar mai fi nimeni în Adevăr și toată lumea ar cădea în schismă? Totuși, majoritatea emigrației și-a dorit acest lucru... Dar aceasta este o voință umană păcătoasă, iar voința lui Dumnezeu este alta: ea a păstrat la Paris și la Berlin aluatul ecleziastic, fericit, care treptat, deși încet, dospește mediul celor care au păstrat mai multă sensibilitate la salvarea Adevărului. Poziția mea în Biserică, în esență, nu s-a schimbat, s-a extins doar în exterior și nimic mai mult. Pentru mine, cred, și pentru toți membrii Bisericii Patriarhale, sfânta noastră patrie este dragă și dulce, dar mai dragă este Biserica, Maica duhovnicească, limanul vieții veșnice, mai dragă și din punct de vedere al vieții, nedesăvârșită. , ca să zic așa, utilitarist, pentru că din refacerea și durabilitatea ei Sensul mântuitor al vieții depinde de renașterea apropiată sau îndepărtată a Mamei Pământești. Prin urmare, încercăm să ne întărim în
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cunoașterea laicilor este importanța primordială a Bisericii. Pentru mine, ca și pentru fiecare rus, cel mai valoros lucru din toate acestea este acela care într-un fel sau altul contribuie la bunăstarea patriei. Aici, fără să închid ochii asupra calamităților și asupririi sale asupra Bisericii, subliniez invariabil acele tulburări ale vieții Bisericii și slăbirea vieții religioase și morale a poporului nostru, care au provocat aceste măsuri grele și zdrobitoare în exterior de la Hristos, care a toată puterea în cer și pe pământ, că aceste măsuri trebuie crezute, nu spre moartea poporului ortodox rus, ci către o nouă viață plăcută lui Dumnezeu. Întotdeauna afirm că puterea fără Dumnezeu este formidabilă, dar este și de la Hristos și face o mare lucrare mântuitoare, ea însăși, desigur, fără să-și dea seama. În toată lățimea și profunzimea, desigur, nu se poate înțelege și înțelege semnificația spirituală a tot ceea ce se întâmplă acolo. Acest lucru va fi clar abia mai târziu. Dar și acum, prin unele dintre acțiunile autorităților fără Dumnezeu, se poate observa că lovește acele părți ale bisericii și ale vieții creștine de zi cu zi, care erau extrem de slăbite pe timp de pace și, sub lovituri, trebuie reînnoite și, din păcătoșii. , deveni mântuitor. Dacă această putere provine de la Hristos, atunci chiar și în întunericul exterior multiplu vreau să văd lumina acțiunilor Sale mântuitoare din sat, Moscova și până la Solovki.

- „Pentru conducătorii emigrării, dându-i direcția, în Rusia există doar întuneric, desfășurare, împărăția lui Satana în fața puterii fără Dumnezeu, profanarea sanctuarelor sale, patria, distrugerea culturii. Și dacă vorbesc despre Biserică, atunci în măsura în care este utilă pentru a ridica și a ascuți sentimentul național rănit. Ei nu văd și nu pot vedea Focul Sfânt printre ruine, căci în primul rând în conștiință totul este temporar, pământesc, chiar dacă într-o demnitate atât de înaltă ca patria, patria. Eternul este deasupra lui, spiritualul este sub spiritual, ca să folosim limbajul comun, politica domină biserica. De aici și viziunea asupra a tot ceea ce este pur lumesc, politic: se dorește întoarcerea patriei și, dacă este posibil, cu toate binecuvântările și utilitățile anterioare ale unei vieți pământești, pur trupești. Este nevoie de Biserică, dar pentru o schimbare în rutina zilnică de sărbători, în anumite fenomene ale vieții sociale și de familie. Gânduri, stări de spirit, pentru ca Biserica cu lucrarea ei de mântuire veșnică să-i capteze pe credincioși nu numai în momentele indicate, ci și să pătrundă mereu în viața de zi cu zi, pentru ca ea să fie pe primul loc - asta, se pare, nu este. Cel puțin în presă, care într-o oarecare măsură creează și reflectă starea de spirit interioară a oamenilor, nu observ asta. „Cezariana”, aranjarea în principal a pământului
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viață nouă, prezidează pe „Dumnezeu”, care creează mântuirea veșnică. Cu o asemenea corelare a acestor două principii principale ale vieții, noțiunea eronată că dacă nu există „cezariana” atunci nu există „al lui Dumnezeu” devine destul de de înțeles. Dacă statul este distrus, atunci este distrusă și Biserica. Dar este suficient să stai cu convingere la nivelul potrivit de înțelegere a relației dintre „Dumnezeu” ca eternă și „a lui Cezar” ca temporară, cum se schimbă viziunea asupra a ceea ce se întâmplă în Rusia. Apoi, chiar și în ruinele în care puterea sovietică a transformat statul rus, se aude mai multe decât cele spuse de Dumnezeu diavolului, care a primit de la el putere asupra îndelungului răbdător Iov: predau totul puterii tale, numai că nu. atinge-i sufletul.

„ 	Acolo, în viziunea politică și ecleziastică a ceea ce se întâmplă, este încă doar întuneric. Aici, cu o privire ecleziastico-politică, lumina plină de har strălucește deja vizibil, iar întunericul nu o va stinge. Tam - un colaps; iată deja o clădire care are loc nu noaptea, cumva, la întâmplare, ci dimineața, lumină binecuvântată. Biserica Ortodoxă Rusă se construiește sau mai bine se reconstruiește, cunoscând numai puterea lui Hristos, în renunțarea la „a Cezarului” ca suport exterior pentru sine. Arhipăstor ceresc, Hristos a desemnat în această mare cauză astfel de ziditori care, mulțumind lui Dumnezeu pentru „azi” și neștiind dacă vor sta la clădire „mâine”, cu smerenie și nu trebuie să creadă fără mângâiere plină de har, își îndeplinesc slujba. , crezând că sunt doar lucrători numiți, meritul principal al lucrării cărora este așezarea pietrelor spirituale în clădirea lui Dumnezeu, plini de credință în sfințenia lucrării și de speranța fermă că nimeni și nimic nu interferează cu îndeplinirea planului de construcție. dat de Arhipăstorul Hristos.

- 	„Există o închisoare, exil, groaznic Solovki - un rău fără speranță; aici este o închisoare și orice exil la Solovki, desigur - o realitate teribilă - dar aici sunt și oameni drepți care, chiar și prin simpla lor prezență, cu atât mai mult prin starea lor de spirit, proclamă într-un cuvânt despre Hristos, viața veșnică și, desigur, nu fără succes, precum St. Apostolul Pavel, ale cărui legături, contrar calculelor umane directe, de a întrerupe Evanghelia lui Hristos, au servit doar pentru a o răspândi mai mult - își duc marea lucrare în construirea spirituală a Marii Biserici Ruse, în speranța că, dacă nu se vor împărtăși a gloriei Ei aici pe pământ, apoi primiți o răsplată specială acolo, în ceruri. Cei care trăiesc în unitatea Bisericii Patriarhale intră în isprava plină de har a mărturisitorilor noștri. Să ne rugăm pentru cei aflați în închisori și exilați, pentru cei persecutați, persecutori, amărâți, orfani, văduvi
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iar văduvele le împărtăşesc legături şi suferinţe. Nu există bariere în calea rugăciunii. Dacă pătrunde în ceruri, atunci cu atât mai mult mai omenește porțile închisorii și ajunge în orice loc îndepărtat. Nu există, desigur, nicio umbră politică în această rugăciune, deși nu toți cei pentru care se roagă suferă pentru credința lor, ci mulți și pentru convingerile lor politice. Slujbele de comemorare sunt servite pentru țarul ucis, țarina cu copilul ei și pentru toți cei uciși pentru credința și patria lor. Ne rugăm și aici, dar nici unul dintre cei care se roagă nu va crede că această slujbă de pomenire este un protest împotriva autorităților fără Dumnezeu, căci nu este precedată sau urmată de un discurs rău în direcția persecutorilor, ci doar de o biserică emoționantă. se efectuează ritul.

- „Există frică umană, poate nici măcar gravă, doar repetată din vocea altcuiva, pentru generația tânără, crescută cu tot felul de măsuri de lipsă de Dumnezeu; iată credința că pentru Hristos, Mântuitorul, tinerii, ca și oamenii în general, sunt nemăsurat mai dragi decât chiar și cei mai buni dintre noi, căci au fost răscumpărați prin Sfântul Său Sânge pentru viața veșnică. În timpul necesar mântuirii, El va găsi predicatori înflăcărați despre Sine și despre viața veșnică, care vor îndrepta forțele spirituale trezite de puterea fără Dumnezeu într-o direcție bună pentru construirea unui stat fără Dumnezeu - în construirea Bisericii și a ortodocșilor. stat. Și acum, conform știrilor care vin de acolo, nu toți tinerii sunt otrăviți de lipsă de Dumnezeu și decăderea morală. Există deja destul de mulți dintre asceții ei înfocați care sunt gata ca Hristos să meargă la închisoare și să moară. Tac ei despre Hristos? Există chiar și copii destul de des care predică despre Hristos și se întorc la El, aparent lipsiți pentru a salva comuniștii înfocați fără Dumnezeu. Există distrugerea Sf. templele este exterminarea barbară a monumentelor istorice ale poporului rus, culturii naționale și așa mai departe. În protestele inteligenței noastre străine împotriva acestor acțiuni ale autorităților fără Dumnezeu, rareori am auzit o mențiune despre Sf. temple, ca locuri de rugăciune, și dacă s-ar fi spus, atunci așa într-un asemenea loc de protest, ca să nu atragă privirea celor cărora li se adresează, de altfel, parcă stânjeniți, cedându-se celor care încă nu. masele ortodoxe cultivate, care, de altfel, abia dacă le citește. Atitudinea internă a protestatarilor și a minții lor față de St. temple? Dacă pentru ei sunt, în primul rând, monumente culturale, și nu locuri de salvare a vieții, atunci înseamnă că pentru ei și-au pierdut scopul excepțional de valoros, primul lor scop s-a pierdut în conștiința lor. Și într-un astfel de caz, de ce sunt necesare temple? Pentru
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oameni de rând, după cum am auzit în repetate rânduri de la așa-zișii intelectuali? Dar la urma urmei, o boală spirituală din vârfurile oamenilor se răspândește rapid în masele oamenilor și le infectează. Nu asistăm la roadele unei asemenea pustii spirituale și ecleziastice în acele zâmbete cinice și fețe pline de inocență ale celor din oamenii de rând care, fără nicio jenă spirituală, l-au distrus pe Sf. temple? Ce rost are să protestezi în apărarea Sf. temple, dacă nu numai că au fost abandonate de protestatari de multă vreme, dar nici acum nu sunt percepute de ei ca locuri ale prezenței predominante a lui Dumnezeu, unde este oferit Jertfa fără sânge Golgota pentru întreaga lume, ci în prezența celor care sunt reci față de această cauză cea mai mare și îi înțeleg cu greu esența? Protestul a fost îndreptat către „lumea culturală” și răspunsul la aceasta, cred, prin voia lui Hristos, a fost o tăcere elocventă. Este acolo.

„ 	Și aici distrugerea templelor este un fenomen deplorabil. Dar aici este credința. Hristos, prin mâna ateilor, reînvie sufletele a milioane de oameni, pentru care își pierduseră semnificația esențială. Pentru credință, este clar că pentru suflete sunt necesare temple materiale, temple spirituale, care caută mântuirea, viața veșnică. Dacă sunt puțini dintre ei, atunci trebuie să le reînvie, să le găsești spiritual. Cum și de ce? Luați templul material. Vor exista temple materiale, dar mai întâi trebuie să creați temple spirituale în inimile voastre. Este infinit mai dificil să creezi pe cel din urmă decât pe primul. Dacă sufletele prind viață, ele își vor construi repede biserici, dar nu monumente de glorie națională, ci locuri de odihnă duhovnicească, așezare duhovnicească la picioarele lui Hristos, comuniune cu Maica Domnului și sfinții, locuri de creștere spirituală. și înălțarea în viața veșnică. Hristos are autoritate în cer și pe pământ. Este clar pentru credință că puterea fără Dumnezeu nu va îndrăzni să distrugă toate templele, chiar dacă așa dorește, pentru că inimile tuturor oamenilor nu sunt pline de lipsă de suflet și de răceală față de oameni. Ea va face cât va fi îngăduit de Hristos, dar nu va mai îndrăzni, așa cum demonii nu au îndrăznit să intre în turma de porci fără permisiunea lui Hristos.

„ 	Acolo, din punct de vedere politic și ecleziastic, comemorarea în temple la slujbele divine ale autorităților fără Dumnezeu din Rusia nu numai că seduce, dar respinge complet până la indignarea spirituală. Aici, în conștiința ecleziastico-politică, rugăciunea pentru puterea fără Dumnezeu este percepută ca voia lui Dumnezeu. Mai mult St. profetul Ieremia în scrisoarea sa către evreii duși în robia din Babilon i-a îndemnat să se roage pentru rege și pentru autoritățile (păgâne), ca să trăiască bine. Și Sf. aplicația. Pavel spune: „În primul rând
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Vă rog să faceți rugăciuni, cereri, rugăciuni, mulțumiri pentru toți oamenii, pentru regi și pentru toți cei cu autoritate (și erau persecutorii creștinilor), pentru a ne duce o viață liniștită și tăcută în toată evlavia și puritatea, căci aceasta este bună și plăcută Mântuitorului nostru Dumnezeu, Care vrea ca toți oamenii să fie mântuiți și să vină la cunoașterea Adevărului” etc. (I Tim. 2:1-7). Vă rog să-mi spuneți cine are dreptate înaintea lui Hristos: cei care se roagă pentru autorități sau cei care protestează împotriva ei? Este un lucru grozav să te rogi pentru ei, și nu de frică, ci din convingerea că aceasta este voia lui Dumnezeu. Și cred că așa se roagă în Patriarhie. Iar autorităţile fără Dumnezeu par să nu mai persecute Biserica la fel de mult ca înainte, când nu s-au rugat pentru ea, aşa cum a poruncit de Hristos.

„Trebuie să vorbim despre toate acestea”, ne-a încheiat conversația Mitropolitul Vladyka, „pentru că partea iluminată a poporului nostru este complet inconștientă de Revelația Divină și, se pare, nu trăiește cu dorința de a învăța din ea. Dar este dat pentru aranjarea vieții, nu numai veșnică, ci și pământească.

D. Și w greutate la i d.
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SEMINAR ECUMENIC LA GENEVA.

(29 iulie - 18 august 1934).

Seminarul ecumenic de trei săptămâni, desfășurat vara trecută la Geneva, sub auspiciile facultății locale de teologie, merită să fie remarcat în istoria mișcării ecumenice: a fost prima încercare cu totul reușită de o nouă formă de muncă ecumenica. Principalul merit al organizării și conducerii acesteia îi revine prof. Keller în calitate de secretar general al „Consiliului Ecumenic pentru Creștinismul Practic” instituit de Conferința de la Stockholm din 1925 și, astfel, acest seminar este legat genetic de mișcarea de la Stockholm (chestiune socială etc.) și nu de Conferința de la Lausanne din 1927 pe probleme de credinta si biserica.cladire goala. Ideea înființării unui astfel de seminar a apărut cu mult timp în urmă, dar diverse circumstanțe au împiedicat deschiderea acestuia, care a devenit posibilă abia anul acesta sub forma așa-numitelor cursuri de vacanță (Ferienkurs). Într-o perioadă relativ scurtă de activitate a organizațiilor ecumenice, a devenit clar pentru conducătorii lor că înțelegerea teologică și conștientizarea reciprocă a vieții religioase sunt, de asemenea, necesare pentru munca practică generală a bisericilor creștine individuale. Din conștiința acestei necesități a luat naștere planul înființării unui seminar ecumenic pentru studiul comparativ al bisericilor creștine în trăsăturile lor caracteristice (așa-numita Kirchenkunde). Organizatorii seminarului au dorit, în primul rând, să familiarizeze tineretul teologic cu problemele mișcării ecumenice și cu problemele teologice contemporane ale diferitelor credințe.

Prelegerile au fost citite de următorii profesori: Brunner (reformat, Zurich), Homrighausen (Homrighausen, p<format,
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Indianapolis, S. A. S. Sh.), Dibelius (luteran, Heidelberg), ieromonah Cassian (Bezobrazov, Institutul Teologic Dreapta din Paris), Keller (reformat, Geneva), Cross (anglo-catolică, Pusey House, (Oxford) , Lieb (reformat, Bonn), Runestam (luterană, Uppsala), Tuft (Visser t'Ho-oft, membru al Bisericii Reformate Olandeze, secretar general al Federației Mondiale a Studenților Creștini, Geneva), Schoenfzld (luterană, director al Departamentului de cercetare al Internaționalului). Institutul mișcării Stockholm, Geneva), Choisy (reformat, Geneva).

Audiența seminarului a fost formată din pastori și studenți (aproximativ 30 de persoane în total), majoritatea cu studii superioare teologice absolvite. Au fost reprezentanți din Germania, Elveția, America, Ungaria, Polonia, Olanda, Cehoslovacia și doi absolvenți ai Institutului Teologic Ortodox din Paris: bulgarul K. Naumov și scriitorul acestor rânduri. Participanții neortodocși la seminar, cu excepția unui tânăr preot bătrân catolic din vecinătatea Genevei, aparțineau diferitelor confesiuni protestante. A existat o delegație oficială a Bisericii de Stat Germane.

Seminarul a început cu o rugăciune comună în timpul serviciului divin în vechea capelă Macabee din Geneva Catedrala Sf. Petru, iar rugăciunile au fost citite alternativ de pastorii Shuazi Keller și ieromonahul Cassian. În timpul slujbei, au fost interpretate câteva cântece bisericești ortodoxe de către corul rus, sub conducerea fiicei rectorului bisericii din Geneva, protopresbiterul S. Orlov, care a participat la prelegeri separate ale seminarului. Trei săptămâni de seminar au trecut cu multă muncă grea: dimineața au avut loc prelegeri, după-amiaza - seminarii, seara - întâlniri de discuții. Alături de acest program academic al zilei, au avut loc recepții în case private, vizitarea obiectivelor istorice ale orașului, cunoașterea organizațiilor internaționale și excursii.

„Despre esența și problemele mișcării ecumenice” se citește un curs special al pref. Keller. El a subliniat că mișcarea ecumenică își are rădăcinile în credința creștină timpurie în unitatea Bisericii și nu trebuie înțeleasă ca o încercare pur umană de a vindeca diviziunile bisericii. Această credință creștină timpurie prinde viață în timpul nostru, care simte mai ales păcatul împărțirii Bisericii, care împiedică îndeplinirea sarcinilor sale în lume. Problema unității a câștigat deplină relevanță datorită acelor fapte reale de unitate care au avut loc în diferite comunități bisericești. Procesul de diferențiere care a început-
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A început foarte devreme în era creștină timpurie și a continuat în Reformă, dar nu a lăsat credința în unitatea Bisericii lui Isus Hristos, iar Calvin și Bucer au dat o formulare teologică a ecumenismului. În mișcarea ecumenică a zilelor noastre, Keller distinge trei forme: 1. Unirea liberă a bisericilor, unde unitatea se întemeiază în libertate. Aceasta este prin excelență forma protestantă a mișcării ecumenice. 2. O alianță care urmărește anumite scopuri (misiune, muncă în rândul tinerilor), în care o problemă practică iese în prim-plan, și care primește diverse justificări. 3. Unirea organică, care este sarcina creștină generală a mișcării de la Lausanne. În fața criticii teologice la care este supusă mișcarea ecumenica din diverse unghiuri, ea trebuie privită ca o problemă teologică. Cercetarea teologică, în fundamentarea adevărului ecumenismului, trebuie să clarifice semnificația pe care tipurile psihologice și naționale și puterea inerției istorice o au în viața bisericilor individuale în controversele dintre diferitele biserici. Aceasta trebuie precedată de Kirchenkunde, care este sarcina imediată a lucrării ecumenice. Dar, în același timp, mișcarea ecumenica nu trebuie să închidă perspectiva eshatologică asupra ei înșiși.

Prelegerile dr. Tuft au fost dedicate elucidării semnificației non-romano-catolicismului (vechi catolicism, anglicanism, ortodoxie) în mișcarea ecumenica. El a arătat, de asemenea, semnificația unificatoare pe care o au conferințele și congresele ecumenice pentru viața interioară a bisericilor individuale. La finalul seminarului, Tuft a citit despre misiunea protestantă și a vorbit, printre altele, despre dificultățile pe care le provoacă acceptarea Vechiului Testament în lumea indiană.

În două prelegeri, prof. Choisy pe tema: „Calvin și timpul nostru”, a fost făcută o descriere clară a lui Calvin ca teolog biblic și a fost arătată atitudinea sa față de chestiunea unității Bisericii. Potrivit lui Choisy, Biserica Reformată a timpului nostru nu poate accepta în toate părțile sistemul lui Calvin, în ciuda faptului că reprezintă o sinteză a celor mai bune elemente ale învățăturilor lui Luther și Zwingli. Spre deosebire de Calvin, atât dragostea lui Dumnezeu (universalismul harului), cât și iubirea creștină, care oferă altor oameni libertate în exprimarea convingerilor lor religioase, sunt acum mai accentuate. Calvin nu avea un simț al istoriei (care, de altfel, este caracteristic epocii sale) și, prin urmare, nu face o distincție clară între etapele succesive ale revelației divine, dar aceasta
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tocmai decalajul a fost cel care a facilitat construirea sistemului său. Dar în Calvin Choisy vede precursorul acelui impuls spre înțelegere reciprocă, apropiere și unitate, care își găsește expresie în mișcarea Credință și Ordine. De asemenea, Calvin ar trebui să fie recunoscător pentru lupta sa pentru libertatea Bisericii în domeniul spiritual. Pentru noi, el poate fi un exemplu în problema relației dintre Biserică și stat: principiul său este cooperarea ambelor forțe în independența reciprocă. Dacă puterea politică încalcă libertatea Bisericii, Biserica trebuie să-și apere libertatea nu numai în cuvânt, ci și în faptă.

În cursul despre anglicanism susținut de dr. Cross, atenția principală a fost acordată lui Newman, Westcott, Gore și Rushdahl, așa cum este tipic. m reprezentanţi ai mişcării anglo-catolice în dezvoltarea sa istorică.

Dr. Gsmriggauzen era familiar ascultătorilor cu moda istorică, mediul social și tendințele moderne în teologie și viața bisericească în S. A. S. Sh. El a vorbit despre teologia socială, științifică, liberală, conservatoare, orientată psihologic, indicând că pentru a înțelege trăsăturile creștinismului american trebuie să ţineţi mereu cont de împrejurarea că a apărut din relaţiile deosebite ale colonizării ţării şi din lupta împotriva tradiţiei europene. Eșecul parțial al „experimentului” american a făcut loc unei noi critici care are un impact semnificativ asupra misiunii, socialismului creștin, școlii confesionale și principiilor educației religioase. Ușoară influență a barthianismului (Hsmrighausen însuși este un barthian moderat) are și un motiv în particularitățile spiritului american.

Conferință de două ore susținută de pref. Brunner a fost dedicat subiectului „Teologia Revelației”. A existat un punct de cotitură în teologia protestantă după 1914. A fost pregătit printr-un studiu critic al Noului Testament și al descoperirii escatologiei Noului Testament (A. Schweitzer, I. Weiss), paralel cu Neuent-deckung a lui Luther de Karl Hall. Impulsul a fost dat de teologia dialectică (K. Bart), care, de asemenea, nu era άπάτωί άριήτως, dar încetarea efectivă în 1914 a optimismului iluminist-progresist a fost de o importanță decisivă. Teologia revelației presupune o înțelegere radicală a revelației. Toată teologia (chiar și cea a lui Barth) este antropologie. Apariția istorică a lui Hristos, ca împăcare a lui Dumnezeu și a omului, care ar putea avea loc o singură dată sau niciodată, este împlinirea și încetarea istoriei. Cuvântul întrupat este cuvântul direct al revelației. Teologia nu este altceva decât o teorie despre Cuvântul proclamat. Într-o asemenea înțelegere
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noua teologie protestantă a devenit bisericească, iar chemarea teologilor este să fie paznici (Tuerhueter) în casa lui Dumnezeu.

În cursul prof. Dibelius „Despre Împărăția lui Dumnezeu”, se subliniază în primul rând semnificația ecumenica a acestui subiect. Conceptul de Împărăția lui Dumnezeu este definit în moduri diferite, în funcție de una sau de alta învățătură despre Biserică și, prin urmare, în sarcina ecumenica de a găsi punctele de plecare comune întregului creștinism, este firesc să ne concentrăm în primul rând asupra Evangheliei lui Dumnezeu. Noul Testament: cu cât ne apropiem mai mult de Evanghelie, cu atât ne apropiem unul de altul. Împărăția lui Dumnezeu trebuie înțeleasă, în primul rând, nu în ordinea opoziției cu statul pământesc, ci din poziția: „Dumnezeu este regele”, în care s-au reflectat trăsăturile credinței și speranței israeliano-evreiești. În apocalipticul evreiesc, care a fost influențat de religia iraniană, Împărăția lui Dumnezeu, ca venind din ceruri, se opune împărăției lumii și Satanei. Mesia este de asemenea așteptat din ceruri. Evanghelia lui Isus introduce nu un nou concept al Împărăției lui Dumnezeu, ci o nouă actualitate și, astfel, un nou accent: Împărăția lui Dumnezeu vine. Conceptul de Împărăția lui Dumnezeu are un sens escatologic în Evanghelie, dar ultimele timpuri (eschaton) stau la uşă. Prin urmare, cuvintele lui Hristos despre Împărăție și Mesia par să nu fie pe deplin legate nici de viitor, nici de prezent și din ele s-au tras diferite concluzii (activiști, quiești, nomismul creștin). Învierea lui Hristos dă conceptului de Împărăție un nou caracter al prezentului. Hristos nu mai este un pretendent la demnitatea mesianică, ci Mesia manifestat, Fiul Omului care a venit din cer, iar pe pământ Împărăția Sa este întemeiată în Biserică. Cu toate acestea, locul creștinilor este între eoni: ceva s-a întâmplat (Paștele), dar Dumnezeu nu este încă rege (eshatologia). Această polaritate între Paști și „eschaton” determină fluctuațiile în înțelegerea Împărăției lui Dumnezeu de-a lungul istoriei Bisericii. Statica ia locul dinamicii atunci când Împărăția lui Dumnezeu este identificată cu Biserica, sau Biserica înlocuiește Împărăția lui Dumnezeu într-o asemenea măsură încât escatologia își pierde semnificația. Dinamica capătă un sens exagerat atunci când „eschatonul” este transferat pe pământ (activism, evoluționism) sau în interiorul unei persoane (pietism). Aceste extreme pref. Dibelius pune în contrast norma atitudinii creștine față de lume în epoca dintre cele două zone, derivată din N. Testament (In. XVII, 15; 2 Cor. VI, 9-10): a fi în lume, dar nu a aparțin lumii.

Pr^f. Runestam în prelegerile sale „Despre psihologia și etica căsătoriei” a pornit de la conceptul de fericire ca valoare religioasă și morală pozitivă care ajută la identificarea
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lenea binelui. Asemenea unui luteran, a văzut criteriul incontestabil de evaluare a fericirii în conștiința iertării acordată unui creștin prin credință. Fără a nega importanța iubirii ca bază a căsătoriei, Runestam a subliniat importanța de a asista la uniunea conjugală în fața Bisericii. El a atins, de asemenea, problema acută a prevenirii concepției (Geburtskontrol), permițând-o numai în cazuri de necesitate reală, justificată moral.

Dr. Schoenfeld, conștient de tema „Despre Biserică și gândirea statului modern”, a prezentat lucrările conferinței de primăvară de la Paris, dedicată problemei Bisericii și Statului, și a remarcat în repetate rânduri contribuția pe care participanții ortodocși l-au adus la aceasta.

Ier. Cassian și-a construit cursul despre „Învățătura și evlavia Bisericii Ortodoxe” pe baza accentului pus pe îndumnezeire, care este caracteristic Ortodoxiei. El a vorbit despre condițiile prealabile pentru îndumnezeire, calea și esența acesteia. El a remarcat capacitatea de cunoaștere a lui Dumnezeu și a bunătății – deși limitată – chiar și în umanitatea precreștină și s-a ocupat cu o atenție deosebită asupra acțiunii Duhului Sfânt în Biserică. Părțile principale ale cursului au fost consacrate doctrinei Bisericii, revelată din partea aspectului ei cosmic (tradiție, sacramente și cult, în legătură cu cinstirea Maicii Domnului și a sfinților; problema sfințeniei în Biserica; două căi: ascetică și lumească; atitudine față de stat și față de problema socială). Părintele Cassian a încercat să arate că „Biserica este calea spre plinătatea eshatologică, când se realizează îndumnezeirea. Astfel, s-a remarcat semnificația deosebită a escatologiei în viziunea ortodoxă asupra lumii. Concluzia cursului a fost consacrat atitudinii Bisericii Ortodoxe fata de miscarea ecumenica. După gândul de Cassian, unitatea dintre ortodocși și neortodocși (în special, protestanți), justificată pentru ortodocși prin convingerea de creștinism heterodox, și-ar fi ajuns la împlinire în împărtășirea sacramentelor de pe culmea Sfântului Ioan al Ortodoxiei. , ascuns, ca un fel de oportunitate, și în adâncul protestantismului.

Prof. Lieb, un cunoscut cunoscător al teologiei ortodoxe și al filosofiei religioase, a vorbit despre gânditorii ruși ai secolului al XIX-lea. S-a stabilit pe Chaadaev, Yves. Kirevskiy, Hhomyakov și K. Leontiev. Introducerea schematică a oferit conceptul de istorie rusă, poate nu în toate părțile, fără obiecții. Dar caracteristicile clare ale sistemelor religios-filosofice, care au constituit partea principală a cursului, au relevat în prezentarea lectorului protestant trăsăturile esențiale în fața Ortodoxiei. În această parte
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cursuri prof. Liba și Ierom. Cassian se completau unul pe altul.

În seminarii au fost discutate anumite probleme. În seminar prof. Robinson (New York) a fost un discurs despre noua politică economică a lui Roosevelt și fundamentele sale creștine. Tendințele moderne în rândul tinerilor din diverse țări au fost discutate în seminarul dr. Tuft, care vede în tinerii studenți o scădere a nivelului cultural, ca urmare a implicării excesive în politică. Potrivit lui Tuft, fiecare grupare vie de tineri, fie de stânga, fie de dreapta, este în mod inevitabil îndreptată împotriva spiritului burghez. Multă atenție a fost acordată în acest seminar și în întâlnirile de dezbatere ale tineretului german. Realitatea germană a fost aspru criticată de prof. Liba. Seminar prof. Dibelius a fost dedicat subiectului „Biserica și bisericile”. Distragându-se de la problemele critice, Dibelius a pornit în lanț de pe N. Zavet. În bisericile care se rupseseră de unitatea tradiției, el vedea biserici nu ierarhice, ci „lumenești” (Laienkir-chen), și astfel și-a justificat existența în fața lumii ortodoxe.

Întâlnirile de discuții au început și s-au încheiat cu o discuție pe teme ortodoxe: despre Biserică în aspectul ei cosmic și despre îndumnezeire. La prima întâlnire, principala dispută a fost între preot. Cassian și prof. Or, cine i-a reproșat modernizarea Ortodoxiei. Pentru Lieb și alți protestanți, propusul pr. Definiția lui Cassian a Bisericii, care sublinia semnul plinătății cosmice, părea inacceptabilă. În ultima întâlnire au fost recunoscute puncte de contact. Și totuși, chiar și acceptând îndumnezeirea, Lieb a acceptat să gândească doar în cea mai strânsă legătură cu justificarea (Rechtfertigung), ceea ce îi diminuează semnificativ realitatea obiectivă. În chestiunea Împărăției lui Dumnezeu, disputa a fost despre metodă, iar diferențele confesionale nu au ieșit în prim-plan. Prof. Dibelius este un lider recunoscut al așa-zisului. Form-geschichtliche Schule în studiul lui N. Zaveta. Concluziile acestei școli, cu toată semnificația lor excepțională, nu sunt lipsite de obiecții, în care s-au dovedit a fi de acord între ele. Cassian și câțiva participanți protestanți la seminar. Aflarea punctului de vedere al Bisericii Anglicane asupra Euharistiei a fost subiectul principal al discuțiilor cu dr. Cross. Discuțiile asupra chestiunii Bisericii și Statului s-au învârtit în principal în jurul poziției actuale a Bisericii Protestante din Germania. Când discutăm despre prelegerile Prof. Brunner ier. Cassian a insistat asupra unei revelații firești
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iar în „biserica păgână”, chiar dacă „infertilă”, a remarcat influența filosofiei antice asupra dezvoltării dogmei creștine și a apărat drepturile teologiei, ca interpretare a Scripturii și dovadă a adevărului divin.

Seminarul ecumenic a fost un timp de comuniune creștină fraternă între reprezentanți ai diferitelor credințe. Principala activitate a acestei comunități a fost cunoașterea vieții religioase a diferitelor biserici, dorința de a înțelege originalitatea experienței religioase a unei alte biserici. Prelegeri ier. Cassian despre Ortodoxie a stârnit un mare interes în rândul ascultătorilor protestanți, iar cuvintele finale ale cursului său despre relația dintre ortodoxie și protestantism au fost primite cu căldură de toți participanții la seminar. Un comentariu practic asupra cursului lectorului ortodox a fost o inspecție a bisericii ruse cu explicațiile protopresbiterului S. Orlov și ersm. Cassian. Cei prezenți au primit o reprezentare vizuală a feței exterioare a Ortodoxiei. Participanții la seminar au atins și suferințele Bisericii Ruse. Despre „Biserica Martirilor” prof. Keller. Se află la o recepție în familia pref. a întrebat Gautier despre. Cassian să povestească despre persecuția Bisericii din Rusia. Părintele Cassian ne-a împărtășit reminiscențele personale despre procesul mitropolitului Veniamin (1922). Atitudinea publicului față de poveste capătă deplin sens în legătură cu poziția pe care o lună mai târziu a fost luată de delegații elvețieni în Liga Națiunilor.

Experiența religioasă comună a seminarului a fost sentimentul unității tuturor în credința în Hristos ca Fiu al lui Dumnezeu. Toată lumea a simțit că lumea creștină, dezbinată și ostilă în istorie, rămâne unită în planul providențial al lui Dumnezeu, în harul botezului, în acțiunea Duhului Sfânt, care a fost subliniată de preot. Cassian în cuvântul său rostit la slujba de la deschiderea seminarului. Diferențele dogmatice nu au fost eliminate în discuții, ci dimpotrivă, sarcina seminarului a fost conștientizarea lor. Nu o dată, participanții la conferințele ecumenice au remarcat importanța pe care o au întâlnirile personale ale reprezentanților diferitelor biserici pentru înțelegerea reciprocă (*). Înțelegerea reciprocă se realizează mai ușor în conversația live decât prin cuvântul tipărit. Și de această dată, membrii seminarului ecumenic au apreciat întreaga valoare a comunicării personale pentru stabilire

♦) Vezi, de exemplu, articolul prot. S. Bulgakov: „Despre problema Conferinței de la Lausanne ·), - Calea”, nr. 13.

♦ ) Mier. a apărut deja raport despre seminarul de la Geneva: U. Luetiche r, Oecumenisches Echo in Kirchenblatt fur die reíormierte Schwe'z, 1934, No 19.
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puncte de diferență și acord între confesiunile individuale în probleme teologice controversate (**). A fost o vreme când creștinii erau mai înclinați să se mustre unii pe alții pentru infidelitate decât să discute cu dragoste probleme controversate. Slavă Domnului, acum creștinii încep să caute înțelegere reciprocă. Dorința de a uni întreaga lume creștină (non-romană) care a început marchează o nouă eră în istoria creștinismului. A nu vedea întregul adevăr al mișcării ecumenice înseamnă a nu simți vocea momentului istoric, strigând pentru unitatea tuturor forțelor creștine pentru lupta comună pentru a descoperi adevărul lui Hristos în lume.

Gr. Pronevici.
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LA IZVORSELE CREDINȚEI.

(Din impresiile dahomeene.)

„Lumina lui Hristos îi luminează pe toți” Liturghia din Prehos. Darov.

Încă de la primii pași pe acest pământ, încă relativ virgin, observatorul european, căzând în adâncurile Dahomeyului, este lovit de sentimentul prezenței unui fel de materie religioasă primară. În fața aproape a fiecărei colibe negre se află un idol de lemn, mare sau mic, săpat, uneori nu lipsit de artă, dar de cele mai multe ori de o măiestrie foarte brută. În multe locuri - în curți, pe străzi, în păduri - se pun pietre sau un fel de trepiede de fier, pe care se fac sacrificii: resturi de mâncare, ulei de palmier etc., se leagă cu panglici sau doar frânghii.

Foarte des au loc procesiuni în masă, însoțite de cânt, pe sunetele tobei („tam-tam”) și mișcări ale corpului deosebite, foarte simple, care se repetă constant, care se numesc de obicei dansuri, dar sunt mai degrabă pur ritualice, sacre în natură. . Adulții și copiii poartă amulete.

Întreaga viață a negrului este supusă controlului „denon” (vrăjitorilor), la care se adresează pentru sfat, pentru medicină, pentru mediere înaintea fetișurilor. Vrăjitorii sunt chemați atunci când se naște un copil, când se sărbătorește o nuntă sau când are loc o înmormântare. Toate acestea creează ideea că toate momentele din viața negrului sunt complet impregnate de un anumit sentiment de dependență de ceva mai înalt decât el. Dar orice încercare de a determina esența concepțiilor religioase ale dahomeanului dă peste o noțiune foarte vagă a negrilor înșiși despre acest subiect.
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Investigatorii anteriori ai întrebării, în cel mai bun caz cu ajutorul unui interpret, direcționând imperceptibil răspunsurile către ei înșiși, au dat definiții fie prea vagi, fie excesiv de stilizate, uneori, totuși, ghicind esența problemei. Munca enormă a misionarilor catolici a creat în rândul tinerilor negri un întreg cadru de neofiți care, ținând legătura cu localul, cunoscându-i limbile și dialectele - numărul lor este colosal - ghidați de lideri experimentați, au adunat cel mai bogat material pentru unii. iluminarea subiectului care ne interesează.

S-a dovedit că dahomeenii au o idee foarte vagă, dar încă au o idee despre zeitatea centrală, pe care o numesc „Vekenom” („Stăpânul lumii”). La întrebările despre rolul acestei zeități, ei nu pot da indicații mai mult sau mai puțin clare. Întreaga lume pentru ei este plină de spirite, sau mai degrabă de forțe, de care ar trebui să fie mai degrabă de temut decât de iubite și, cel mai important, răsplătite în orice fel posibil.

Spiritul poate locui într-un copac, un șarpe, o piatră, o panteră și, într-un fel necunoscut, poate influența soarta unei persoane. La prima vedere, se pare că fetișiștii venerează toate aceste obiecte!, dar de fapt se adresează spiritelor care locuiesc în aceste obiecte. Statuile din lemn, figurile de animale și așa mai departe, par să ofere doar o idee generală despre spiritele înseși.

„Nu adorăm aceste lucruri, pentru că deseori le facem cu propriile noastre mâini”, a explicat unul dintre fetiști într-o dispută cu un creștin negru, „ci fetișurile („vodun”, în negru), pe care aceste imagini le reprezintă spiritele care trăiesc în ele”. Întrebat de ce nu s-a închinat lui Dumnezeu, care a creat fetișuri, fetișistul a răspuns că „într-adevăr, Vekenon este creatorul a tot, dar le-a oferit oamenilor diferite moduri de a sluji. Musulmanilor le-a dat o religie, albilor alta. Noi, Vekenonul negru, am creat fetișuri și le-am permis să servească. În timp ce iubim fetișurile, Îl adorăm pe Dumnezeu în creațiile sale. Și spre Dumnezeu urcă onorurile pe care le dăm fetișurilor. Cu toții slujim aceluiași Dumnezeu.” Aceste cuvinte exprimă dorința de a apăra cu orice preț credința în fetișuri, iar referirea la Dumnezeul comun nu părea sinceră ♦).

Fetișurile sunt mediatori între Veken și oameni: pentru ei primesc favoruri, sănătate, bogăție, succes în comerț, vindecare de boli, prosperitate

♦) Dahomeenii consideră că albii sunt negrii care s-au spurcat cu ceva, au pierdut orice imagine umană și au devenit albi ca pedeapsă.
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nașterea, dezvăluie subiecte răuvoitoare, în special hoți. Ei sunt executorii răzbunării divine, uneori teribile în consecințele lor, dar pot fi liniștiți prin sacrificii.

Bunătatea vine doar de la rudele moarte, a căror venerare este foarte mare în rândul negrilor. În nordul Dahomeyului (de exemplu, în Dzhuga), morții sunt îngropați direct lângă coliba în care a locuit, iar întregul sat este în esență un fel de combinație de locuințe cu un cimitir (oricât ți-ai aminti de Fedorov) .

În partea de vest a țării, ritul de înmormântare este împărțit în două momente. Decedatul este mai întâi îngropat în mormânt, iar apoi în următoarea lună plină, cadavrul este dezgropat, capul este separat, resturile de țesut sunt îndepărtate, iar craniul este atașat lângă intrarea în colibă, dându-i totul. feluri de onoruri, aranjarea meselor comune. O lună mai târziu, din nou pe lună plină, craniul este pus înapoi în mormânt și numai după aceea se crede că mortul a părăsit pământul pentru totdeauna și acum își va patrona rudele în viață în toate modurile posibile.

În Jugha am văzut înmormântarea solemnă a fratelui unuia dintre principalii lideri negri. Spre râsul și strigătele vesele ale mulțimii, un negru complet gol, dansând și întorcându-se în toate direcțiile, purta pe cap un cadavru înfășurat într-o saltea. O astfel de atitudine, conform obiceiurilor europene, hulitoare față de morți, se explică prin faptul că, potrivit negrilor, existența pe pământ este plină de pericole, lipsită de bucurii și, prin urmare, moartea unei persoane dragi se întâlnește cu dublul viu. aprobare: un suferind a devenit mai puțin și un patron mai mult.

Privind fețele serioase ale fetiștilor în timpul procesiilor, dansurilor de masă, ritualurilor, sacrificiilor, cineva este uimit de solemnitatea lor particulară, spiritualitatea elementară, dar de netăgăduit. Odată am ajuns într-un sat îndepărtat și am rătăcit în curtea unui fel de capelă, unde un vrăjitor, cu o coadă de cal în mâini (un simbol al puterii sale) și două femei extaziate, cu ochii pe jumătate închiși, au tras un melodie simplă pe note înalte. Apariția unui alb necunoscut într-un astfel de loc ar fi trebuit să facă furori, dar toți trei nu mi-au acordat nicio atenție și nu s-au oprit din cântat nici un minut.

Negrii aduc aceeași concentrare cu ei în Biserica Catolică. Apariția ceremonială a celor care se roagă, umple
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Shih destul de mare, două sute de oameni, o capelă temporară în Porto-Novo (capitala Dahomey) ar putea fi un model pentru mulți creștini europeni. De altfel, din cei 300 de albi care locuiesc în Porto-Novo, se pare că foarte puțini oameni apar într-o capelă aglomerată de negri. Poate că acest lucru reflectă, printre altele, și lipsa de dorință de a sta lângă negrii. Oricât de mult se vorbește despre blândețea politicii coloniale franceze, înstrăinarea dintre cele două rase, desigur, există.

Fetiștii practică un ritual foarte complex de inițiere în vrăjitorii supremi, care amintește oarecum, după cum mărturisesc misionarii, de rangul hirotoniei creștine. În prezența unui număr mare de fetiști, îngenunchind și cântând cuvintele: „Aici vom crea un „denon” (vrăjitor), să nu moară, să nu se îmbolnăvească”, inițiatul se apropie de fetiș, îngenunchează și aruncă. patru părţi din planta de cola pe pământ . După natura locației acestor acțiuni, se decide dacă nou-inițiatul poate fi contat pentru protecția fetișului.

În cazul auspiciilor favorabile, el păstrează o cotă pentru sine, iar celelalte trei le dă celor prezenți, care le împart între ei în cele mai mici bucăți. Abia acum începe partea principală a ceremoniei de inițiere. Cu exclamații vesele ale închinătorilor prosternați la pământ, viitorul „Denon” este acoperit cu o pânză albă care cade în jurul gâtului și îmbrăcat în haine albe, simbol al purității fetișismului. În mâinile lui dau „alakpo” - un băț lung, un fel de baghetă, decorat cu figuri umane și bifurcat la capăt. Sandalele sunt puse în picioare și sunt așezate pe un scaun înalt acoperit cu o sculptură.

Cu pieptul gol, desculți, cu capetele descoperite, toți cei prezenți cad cu fața la pământ în fața noului lor mare preot. Mai întâi o fac „schint”, simpli păgâni, neinițiați la un anumit fetiș (un fel de „catehumeni”), iar apoi abordarea „vodunzis”, adică cei dedicați fetișului care a luat parte la ceremonie, care se termină acolo.

Autoritatea lui „denon” este foarte mare și atitudinea lipsită de respect față de el este pedepsită de un judecător special „dangbeklunon” sau „aplogan”). El pedepsește și pentru „blasfemie”, cum ar fi, de exemplu, pentru refuzul de a avea grijă de șarpele sacru, pentru feedback-ul lipsit de respect despre fetișuri etc. Se impun pedepse
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foarte stricte, condamnările la moarte sunt frecvente, dar toate acestea pot fi plătite cu un sacrificiu bun și bani. Există o ierarhie strictă între vrăjitori.

Foarte neașteptată a fost descoperirea unor secte „mistice” deosebite, complet inaccesibile străinilor. Într-una dintre aceste secte se practică un rit special de fraternizare, care constă în faptul că doi Negri, după ce au făcut incizii preliminare, mai mulți dintre misionari sunt înclinați să vadă Euharistia unul în celălalt.

pe pielea umerilor, picături de sânge. Unele în această formă rudimentară

*

Tot ceea ce am spus până acum este esența a ceea ce, după cele mai îndelungate și amănunțite cercetări și întrebări, am reușit să aflăm în rândul negrilor despre lor, așa cum este evident, primitiv, embrionar, dacă pot spune așa, pre- viziune religioasă asupra lumii. Dar germenul a ceva autentic în asta este dincolo de orice îndoială. Acest sentiment, la început vag, crește din ce în ce mai mult, pe măsură ce contactul cu dahomeenii devine mai direct. Se pare că însuși aerul de aici este saturat de o credință copilărească de naivă.

Natura în aceste locuri nu este benignă: înfundare fierbinte, umedă, efectul distructiv al soarelui, boli tropicale teribile, un număr mare de șerpi otrăvitori. Toate acestea îl fac pe Negru să-și simtă dependența, subordonarea față de ceva de neînțeles, dar mai înalt, iar el, cât poate mai bine, în toate momentele vieții sale, îngrijorat, nervos, cu toată ființa, caută ajutor și mijlocire.

Misionarii catolici nu ascund faptul că găsesc printre dahomeenii păgâni pământ pregătit, afânat, care absoarbe cu lăcomie semințele învățăturii lui Hristos. Creștinii negrii se remarcă prin natura bună, prietenie, blândețe în relația cu copiii, acuratețea îndeplinirii tuturor prescripțiilor păstorilor lor spirituali, ei renunță pentru totdeauna la poligamie. Cuvântul cel mai ofensator dintre ei este considerat a fi „sălbatic”.

Desigur, există și excepții printre noii convertiți. Cunoșteam un interpret, un negru, un catolic, care în fiecare an, în ziua pomenirii părinților săi morți, aranja o masă tradițională păgână cu sacrificarea unui cocoș alb, cu dans și muzică. Când alții i-au reproșat, el a răspuns că părinții lui sunt fetiști și nu au nicio legătură cu catolicismul. În alt loc, eu
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un negru care mergea în fiecare duminică la micuța capelă să cânte „vepr”, dar nu voia să se boteze, pentru că nu voia să se despartă de cele trei soții ale sale.

Terminând aceste note, vrând-nevrând, superficiale, pentru că detaliile ne-ar duce foarte departe și ar da expunerii o notă de etnografie, aș dori să mai subliniez o trăsătură foarte curioasă a caracterului dahomeenilor. Nu este neobișnuit ca un negru, care a primit un medicament de la un medic, după ce i-a alinat durerea, încântat și, cel mai important, fără să-și ascundă uimirea extremă, cum s-a întâmplat ca o mică tabletă de aspirină să-i calmeze suferința, așa de om mare, - vine să-i mulțumească binefăcătorului său, pe care îl clasifică drept o anumită categorie de vrăjitori. Din păcate, europeanul a pierdut de mult, printre altele, această calitate minunată - capacitatea de a fi surprins de orice. Și poate că tocmai aceasta face mai ușor pentru o ființă care se află la cel mai de jos nivel al culturii să caute o cale de ieșire din semiîntuneric în direcția în care strălucește „Lumina non-seară”.

S. Ilnitsky.

5 	65

Biblioteca „Runivers”

FRUMUSEȚEA LUI CEHOV

M. Kurdiumov. „O inimă confuză” (despre opera lui Cehov). YMCA-Press 1934

Iată una dintre cărți într-un mod diferit decât înainte, acoperind ceea ce se întâmplă în lume. Drumul de munte, pe care unii (din păcate, nu toți) s-au îmbarcat după răsturnările interne, le oferă o nouă viziune asupra fenomenelor istorice și artistice. Datorită unor astfel de cărți, încep să se dezvăluie secretele câmpiei plate, pe care popoarele creștine au umblat de multe secole, uitându-și scopul inițial, s-au pierdut calea și ei înșiși neînțelegând ce li se întâmplă.

„Este posibil să dezvălui enigma Rusiei prin Cehov?” întreabă autorul.

Cehov nu a trăit cu un an înainte de prima revoluție, când oroare autentică a insuflat pentru prima dată în Rusia prosperă. Cu toate acestea, Cehov este cel care ne conduce la rădăcinile catastrofei, la izvoarele ei profunde și interioare. „Din multele „componente” ale poveștilor lui Cehov (autorul se exprimă într-un mod deosebit) se obține o „sumă” teribilă: inevitabilitatea unei revoluții, inevitabilitatea unei ordini spirituale.”

Cehov nu numai că a prevăzut moartea vechii Rusii, ci înfățișează oameni care sunt sortiți să renaască după nenorocirile care au lovit Rusia.

Nu oameni de prisos, nici neurastenici, nici bocăitori, așa cum li s-a părut multora, Cehov a condus oameni care, la 20 de ani de la moartea sa , au început să se întoarcă la Hristos și la biserică, au primit darul credinței. El îi înfățișează pe necredincioși – el însuși este necredincios – cu astfel de trăsături încât se simte în ei (deși încă neînviat) pe Domnul – sufletele în care se naște Hristos.

Suferința oamenilor care Îl iubesc pe Dumnezeu și pe aproapele lor, dar nu au credință – aceasta este tragedia umană pe care Cehov a văzut-o.

Aceasta este tema principală a cărții. Autorul, printr-o analiză subtilă, dezvăluie omul interior din personajele lui Cehov și arată că neîncrederea lor stă deja, parcă, în fața celui mai subțire despărțitor care este pe cale să spargă. Și de aceea personajele scriitorului sunt atât de fragile, iar chinurile lor sunt atât de rafinate. sunt creștini în sufletul lor, așa cum sunt poeți în sufletul lor (nu poți simți totul!) — ca niște învinși, dar în care trebuie să se întâmple o minune: va apărea un talent.

Nu.
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Aruncă o privire mai atentă, de exemplu, la Cele Trei Surori. Întâlnești oameni extrem de delicati până la o deplină conformare cu oamenii egoiști din jurul lor (ia-mi camera, casa, averea, dacă vrei). Cu toate acestea, în interior ei se opun din toată inima oamenilor care au o minte materialist (adevărata trăsătură a sfinților este că lupta împotriva dușmanilor nu este externă, ci interioară). Sunt extrem de amabili: dacă oamenii au nevoie, ei înșiși dau tot ce au (în timpul unui incendiu în oraș, Olga spune: „dă tot, dădacă, ce avem”). Își milă de vecini și își micșorează extrem de semnificația muncii lor, sacrificându-și, de fapt, viața, adică munca lor, fără a lăsa odihnă, viața pentru ei înșiși (cum sunt Astrov, Unchiul Vania, Alekhine etc.). Și, în același timp, în felul lor (în limbă legată de limbă) strigă spre cer: care este laitmotivul celor trei surori: „la Moscova”!- se disting în el două tonuri muzicale amestecate: Baudelaire disperarea neîncrederii: „oriunde, oriunde doar ieși din această lume” și rugăciunea tăcută a credincioșilor: „Vie împărăția Ta”.

Și iată ce a mai făcut acest mare artist rus Cehov. El a înfățișat adevărata înviere în sufletul omului. Ceea ce a eșuat semicredinciosul Tolstoi la Înviere, necredinciosul Cehov a făcut. Autorul cărții „O inimă confuză” descrie pătrunzător acest proces cu adevărat creștin de înviere în sufletele lui Laevski și ale soției sale („Duel”).

Cehov a avut ocazia să înfățișeze o serie întreagă de oameni cu adevărat credincioși, aproape sfinți - despre asta vorbește și autorul.

După ce a dezvăluit secretul inimii oamenilor buni ai timpului său, Cehov a pus cea mai profundă întrebare: de ce le-a cântărit o nenorocire atât de îngrozitoare? De ce nu au avut credință? Această întrebare coincide cu un mister care a oprit de multă vreme atenția tuturor oamenilor care gândesc: în secolul al XIX-lea în Rusia, absența adevărului în societatea creștină era resimțită în principal de oamenii necredincioși; Între timp, creștinii înșiși au constatat că, dacă este ceva rău cu noi, este doar datorită ateilor care „se încurcă”. Dacă nu ar exista atei, totul ar fi destul de bine. În general, atitudinea față de atei în rândul oamenilor bisericești nu a fost milostivă.

Acum, că mulți atei au devenit oameni credincioși și fericiți (și înainte, potrivit artistului, erau atât de nefericiți), se poate spune: lipsa credinței nu a fost doar o nenorocire, a fost crucea Domnului, poate cea mai grea dintre cruci. Și următorul gând important: așa a fost providența lui Dumnezeu pentru Biserica Rusă. Până atunci, mulți dintre cei mai buni oameni nu au primit credința. Și acum Domnul i-a chemat să toarne sânge fierbinte în trupul înghețat al bisericii cu dragostea lor cu greu câștigată pentru Hristos.

N. A. Berdyaev a spus odată adevărul că fiii risipitori, după ce s-au întors la Tatăl, vor îndeplini o mare sarcină.

Pentru a-i aduce pe frații noștri care încă nu s-au întors la Hristos, este necesar să le vorbim limba și să vorbim cu milă. Cel care a experimentat tragedia necredinței știe cu adevărat ce este mila lui Dumnezeu. Noii profesori vor fi mai puțini decât ascetul

67

Biblioteca „Runiverse”

noi, dar mai milostiv, (după cuvântul lui Hristos: „Vreau milă, nu jertfă).”

Acestea sunt gândurile la care ajunge o analiză mai aprofundată a operei artistului rus.

Cehov are oameni care, în portretizarea lui nemiloasă, fac o impresie teribilă. Aceștia nu sunt criminali, nici criminali, nici măcar mari păcătoși (apropo, Cehov trezește milă), aceștia sunt oameni vulgari. Pe vremea lui Cehov, conceptul de vulgaritate a primit o semnificație specială: o persoană cu un gust material complet pronunțat (iubitor de materie). Satisfacția de sine a acestor oameni este cu adevărat irațională: cu un drept inuman, ei obligă pe toți să-și servească sinele; și distrugeți, prindeți tot ce sunt recalcitrante sau inutile pentru ei (acestea sunt: Natasha - (animal aspru "(< Trei surori")), Anisya - "viperă" (În râpă"), Arkadina - "actriță" (Pescăruș). Frontul deschide cititorii despre teribila nemilosire a acestor oameni, vin în minte cuvintele lui Hristos: „tatăl tău este diavolul.” Dacă Cehov i s-a dat să-i înfățișeze pe oameni ca și cum ar fi gata să devină creștini adevărați după chemare (adică, prieteni ai lui Hristos). ), atunci iată că aceștia, înfățișați tot de el, reprezintă un alt rând de oameni care s-au maturizat - în direcția opusă față de Hristos.

Din păcate, în cartea domnului Kurdyumov, care este atât de înaltă în tema sa principală, există un eșec grav. Acestea sunt paginile și jumătate (27-28) în care se spune despre înfățișarea iubirii de către Cehov. Nu vom cita, deoarece tonul autorului este insuportabil aici.

Afirmând că „Cehov, ca bărbat, era extrem de modest, timid în interior, ca un scriitor”, de unde putea trage domnul Kurdyumov că „el însuși nu a experimentat niciodată un sentiment mare”.

Între timp, acoperirea corectă a acestei părți a creativității confirmă cea mai importantă idee a cărții „O inimă confuză”.

Ceea ce domnul Kurdyumov ia drept „dragoste” în operele lui Cehov (atitudinea unchiului Vania și Astrov față de Elena Andreevna și Andrey față de Natasha (în Cele trei surori) nu este altceva decât farmecul brut al unei femei puternic active (magia sexuală).

Dragostea lui Cehov nu este deloc aici. Cea mai tristă melodie din artă este povestea iubirii neîmpărtășite sau eșuate. Cele mai acute, mai subtile experiențe sunt asociate cu acest sentiment. Și, tocmai, în descrierea acestei iubiri, Cehov este un mare maestru. *)

„O casă cu mezanin”, „Despre dragoste”, „Trei ani”, „Viața mea” aici o iubire intră într-o altă iubire și rafinează extrem de poveste (dragostea Anyuței Blagovo); toate piesele lui Cehov sunt pline de sentimente de iubire neîmpărtășită.

·) Cu toate acestea, în povestea „Stepa” Cehov înfățișează minunat dragostea fericită, luminoasă (omul Konstantin).
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În Pescăruș există cea mai subțire dantelă a durerii de inimă: suferința unei iubiri nereușite este exacerbată de eșecul celeilalte: Masha îl iubește pe Treplev, Treplev îl iubește pe Nina, Nina îl iubește pe Trigorin. Frumusețea piesei „Unchiul Vanya” este, parcă, făcută de dragostea Anyei pentru Astrov. Cu sentimentul ei îi dezvăluie sufletul, muzica ei.

Eșecul în fericirea pământească este soarta omului. Dar nu se știe de multă vreme că alegerea lui Dumnezeu aduce întotdeauna eșec în treburile pământești. Acest sentiment, inerent eroilor lui Cehov, confirmă ideea de bază a cărții domnului Kurdyumov. Iubirea lui Hristos îi așteaptă.

Este imposibil să nu spunem despre rolul Teatrului de Artă în dezvăluirea celui mai secret din opera lui Cehov (dl Kurdyumov a subjugat semnificația Teatrului artistic).

Emblema Teatrului de Artă: Pescăruș. Potrivit piesei, acesta este un simbol al iubirii neîmpărtășite („Ți-aduci aminte că ai împușcat un pescăruș? Un bărbat a venit întâmplător, l-a văzut și l-a ucis degeaba... Complotul pentru o nuvelă” este Nina despre dragostea ei și despre ea. viaţă). ·

Dragoste nefericita! Cuvintele de dragoste mor în inimă - nu există cui să le spună. Uneori va izbucni o plângere, un sunet trist.

Pentru a portretiza un astfel de sentiment, este necesar să spui ceva între cuvinte - să influențezi cititorul cu muzica interioară. Teatrul de artă a reușit să transmită nespusul.

Ceea ce la începutul existenței Teatrului de Artă se numea naiv „dispoziția” de pe scenă era muzica sufletelor, și chiar mai sus: muzica vieții. Tăcerea pe scenă (pauze) a spus mai mult decât cuvinte - aceasta este noua, cea mai înaltă realizare în arta dramatică.

Producția lui Cehov la Teatrul de Artă a fost un eveniment fatal pentru teatrul în general: cine vrea să revină de la poezie la proză, de la muzica sufletelor, la exprimarea lor verbală.

Și nu degeaba Teatrul artistic este numit al lui Cehov, pentru că totul în el este doar un spectacol distractiv sau magnific (nou - în detalii: o mulțime vie, ciudatenie a situației). Și parcă răniți pentru totdeauna de muzica lui Cehov, oamenii sensibili caută acum în zadar ceea ce au trăit în zilele actuale ale teatrului.

Dar haideți să ne adâncim în experiența de pe scena pieselor lui Cehov și vom întâlni din nou viziunea de bază a domnului Kurdyumov asupra operei lui Cehov.

Muzica scenei a făcut posibilă pătrunderea inimii nu numai în suferința iubirii neîmpărtășite, ci și în ceva mult mai mult.

Primele spectacole ale Pescăruşului (1898) au stârnit un entuziasm extraordinar (de natură mistică, fără îndoială), extaz. Moscoviții au experimentat ceva fără precedent, uimitor la spectacolele „Pescărușilor”. Care a fost acel sentiment?

Pentru a mă apropia de starea de spirit din acea vreme, îmi amintesc o frază ciudată sub adresa lui Cehov, trimisă după cea de-a 3-a reprezentație a Pescăruşului: „Nu era o singură persoană în sală care să nu se simtă personajele tale.”
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Autorul acestei adrese este Prince. Al. IV. Urusova, (unul dintre cei mai rafinați oameni ai Moscovei de atunci) era deja bolnav de o boală incurabilă (a murit după 1/1 an)

- 	ce a găsit ca el în „Pescăruşul”? (*).

După unul dintre spectacolele Pescăruşului, autorul acestor replici, împreună cu Urusov, se întorcea pe jos de la teatru. Prințul era într-o agitație extraordinară. La colțul unei străzi întunecate s-a oprit brusc și a exclamat: Ne așteptăm mereu ca viața să se deschidă brusc altfel, să devină extraordinar de mai frumoasă - această muzică se revarsă constant de pe scenă, iar inima arde.

Să spunem mai clar. Cel mai intim sunet al muzicii lui Cehov

– 	acesta este același mesianism cu care se umple înalta literatură a secolului al XIX-lea. Aceste vise simple și naive ale oamenilor în sufletele cărora Hristos S-a născut, după 200-300 de ani, au cuprins în mod misterios – drag inimii ruse, Sfânta Rus’.

- „Vom auzi îngerii, vom vedea tot cerul în diamante”

— 	aceste cuvinte, parcă, despre existența dincolo de mormânt — conțin cea mai subtilă materialitate apocaliptică. Duminica aceasta este încă aici pe pământ.

Petr Ivanov.

CARTEA SLOVENĂ DESPRE DUMNEZEU

Franta Ve fi To niig ao Bogu, 193 4, Celie, XII-454.

Se poate raționa despre Dumnezeu în trei moduri: științific, religios și filozofic.

Pentru știință, cu metodele sale speciale de demonstrare și experiență, cunoașterea lui Dumnezeu se limitează la istoria și psihologia credințelor. Ateii se pot angaja, de asemenea, într-o astfel de cunoaștere a lui Dumnezeu.

Pentru religie, Dumnezeu nu este doar un obiect al credinței subiective, ci și Ens realissimum, cea mai reală ființă obiectivă, de la care toată creația își primește ființa și scopul. Întreaga fenomenologie a ceea ce există și se întâmplă, toate „aparițiile” este teofanie, adică teofanie, manifestarea Divinului, directă sau indirectă - prin natură, moralitate, cărți sacre etc.

Astfel, atât cunoașterea științifică, cât și cea religioasă a lui Dumnezeu este întotdeauna legată de o anumită experiență - imanentă în știință, transcendentă în religie. În ambele cazuri, Dumnezeu nu este dat gândului nostru, ci este dat acestuia. .Între timp, natura cunoașterii filozofice a lui Dumnezeu este complet diferită. În filosofie, gândirea noastră este complet eliberată de orice fel de empirism. Principala sa modalitate nu este realitatea sau necesitatea, ci, după cum Chr. Wolf, oportunitate. Din această cauză, filosofia abundă de ipoteze și chiar, așa cum a asigurat Fainger, de ficțiuni. În filozofie, potrivit lui Wolf,

*) De asemenea, a fost primul care a publicat un mic articol remarcabil în ziarul „Kurier” și, prin urmare, a dat tonul recenziilor ulterioare din presă.
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possibile sempre est aliquid. Libertatea nelimitată conferă filozofiei o atracție deosebită, dar o introduce și în tentația de a pierde legătura cu experiența, de a înota pe oceanul nemărginit, de a înlocui boabele lucrurilor cu paie de termeni etc. Un bun remediu împotriva acestor lucruri, contrar părerii lui Platon, departe de a fi întotdeauna un pericol frumos, este orientarea filozofiei fie către știința pozitivă, fie către religia pozitivă. În ambele cazuri, actualul și dat sunt completate de teoretic, sau, în terminologia lui James, procentele - prin concepte. În primul caz, pornind de la ideea lui Royer-Kollar că nu există nimic mai lipsit de sens decât un fapt ca atare, filosofia cuprinde faptele stabilite de știință prin aprofundarea și sintetizarea teoriilor metafizice. Aceste teorii postulează, la rândul lor, fapte și factori supra-metafizici. Astfel, pornind de la culmile experienței științifice, filosofia se apropie de pragul experienței religioase. În al doilea caz, filosofia pornește de la datele pozitive ale experienței religioase și, așa cum, de exemplu, raționamentul „despre caracterul rezonabil al creștinismului”, întărește teofania cu recunoaștere liberă și apoi pune experiența transcendentă a religiei în legătură cu experiența imanentă a științei.

Astfel, orice filosofare într-un fel sau altul duce la problematica lui Dumnezeu. Și, prin urmare, Platon s-a îngrijorat în zadar: „ne vom opri cu adevărat să mai vorbim despre _ Dumnezeu” (Legile 890E). Dacă, în timp ce filosofăm, nu se depășește limitele unei singure modalități, și anume posibilitatea, atunci, potrivit lui Renan, „totul este posibil, chiar și Dumnezeu”. Și, așa cum a arătat Pascal, chiar și un astfel de probabilism duce la recunoașterea lui Dumnezeu. Dar dacă mergem mai departe, și anume a posse ad esse et necesse, atunci Dumnezeu se transformă dintr-o posibilitate problematică în realitate și necesitate. Nu se poate angaja în filozofie fără a pune și a duce la capăt cea mai mare problemă dintre toate, și anume problema lui Dumnezeu.

Această problemă este subiectul unei cărți publicată recent de un fost student al lui Meinong, acum profesor de filozofie la Universitatea din Ljubljana, Franz Weber. Spre deosebire de filozofii din Belgrad conduși de Branislav Petronievich, gânditorul din Ljubljana nu se limitează la metafizica filozofică și este foarte interesat de supermetafizica religioasă. În 1931 a fost publicată cartea sa despre Augustin. Acesta nu este un studiu istoric. Aceasta este o analiză religios-psihologică a „Scării spirituale maiestuoase” (p. 41) provenită din „Mărturisire”, conform căreia gândul fostului păgân se ridică din natura dată prin sentimente, spirit uman și valori obiective ​la Spiritul divin absolut. Potrivit autorului, toată cunoașterea umană se sprijină pe trei fundamente: „experiența noastră interioară și interioară, principiile atemporale și neexperimentale ale adevărului și, în sfârșit, Ființa efectivă supratemporală” (43). Deja în această carte sunt cuprinse implicit acele „cărări către Dumnezeu” ale lui Weber însuși, care fac obiectul cărții sale Despre Dumnezeu.

Cartea are caracterul mărturisirii filozofice a autorului. Căile care l-au condus pe filosof la recunoașterea lui Dumnezeu repetă parțial căile tradiționale ale filozofiei religiei: epistemologice (de exemplu, Baader cogitor, ergo sum, ergo sum cogitans), fenomenologice (de la manifest la manifest) și deontologice ( de la imperativ la împărat, așa cum spune Gay).
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link-uri). În parte, profesorul Weber merge pe propriul său drum. Sunt cinci.

Prima este calea adevărului. Nu există cunoaștere fără adevăr. Dar nu există adevăr chiar și fără adevăr primar. Nici adevărurile individuale, separate, nici legătura lor „orizontală” în spațiu și timp (p. 41) nu sunt suficiente fără o sursă „verticală” de adevăr, care numai Dumnezeu poate fi. Cu alte cuvinte, acesta este motivul cartezian al veridicității lui Dumnezeu.

A doua cale este cea a eficienței. Dumnezeul Existent „nu este un obiect subiectiv al experienței psihice, ci o sursă supraexperimentată a întregii eficiențe” (99). În legătură cu aceasta, autorul respinge fenomenalismul lui Kant (133). Adevăratul Dumnezeu este Logos, Ethos și Nomos (142). Logosul ne informează cunoașterea formei, Ethos conținutul, Nomos caracterul obligatoriu (438). Adevăratul Dumnezeu este o persoană. Dar o persoană este și o persoană. Astfel, se obține trecerea la a treia cale.

Aceasta este calea care duce de la personalitatea umană la recunoașterea lui Dumnezeu. Toate substanțele sunt fie lucruri, fie persoane (167). Personalitatea umană nu se limitează la viață și experiențe, la capacitatea de a fi subiect (181). Această abilitate este deținută de toți indivizii biologici. Dacă, totuși, considerăm o persoană nu dintr-un punct de vedere superficial, ci din punct de vedere profund (168), atunci acesta nu este doar un individ, ci și o persoană (185). Conform compoziției sale, aceasta este o ființă triplă: un lucru, adică o bucată de natură anorganică și organică (212), o ființă vie și o persoană. Omul este atât un microcosmos, cât și o lume cu totul specială (214). De aceea, este supus unui dublu studiu: din punctul de vedere al „științelor naturale cosmocentrice copernicane” și din punctul de vedere al „științelor spirituale antropocentrice ptolemeice” (235). Cât de speciale sunt dezvoltarea morală normativă, libertatea personală și responsabilitatea personală (246). O astfel de persoană nu poate să nu se realizeze ca fiind o ființă creată de Dumnezeu. „Cel care uită pe Dumnezeu se uită de sine” (438). Același Dumnezeu, către care calea duce de la personalitate, este „prima substanță, prima acțiune și prima libertate” (263), care, într-un alt aspect, corespunde Logosului, Ethosului și Nomosului (266).

A patra cale este calea valorilor. Așa cum nu există adevăr real fără adevăr primordial, realitate reală fără primat și personalitate reală fără primalitate, tot așa nu există valori reale fără valoare originală și absolută. Legătura valorică a omului cu Dumnezeu se manifestă în rugăciune, pe care autorul o definește drept „iubire absolută” (315). „Nu putem decât să ne rugăm lui Dumnezeu și ar trebui să ne rugăm doar lui Dumnezeu” (317). În felul acesta ajungem la Dumnezeul în treimi sub aspectul „Sfințenie, sfântă și sfințitoare” (363).

În cele din urmă, a cincea cale este „viziunea asupra lumii”. Se deosebește în esență de dovada ontologică a lui Anselm prin faptul că nu concluzionează despre existența lui Dumnezeu din ideea unei ființe perfecte pe care o are o persoană, ci îl include pe Dumnezeu ca element necondiționat necesar într-un sistem complet de ființă integrală. Întreaga creație și întreg universul sunt distribuite între două limite. Odin este „Dumnezeu ca individualitate absolută” (388). Numai în acest fel universul, înțeles, include absolut totul: „lumea și viața, toate substanțele și toate accidentele, totul adevărat și tot ce nu este adevărat, totul real și totul invalid, tot ceea ce este posibil și tot ceea ce este imposibil, tot ce poate fi gândit.
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și totul de neconceput, într-un cuvânt, totul de la Dumnezeu însuși până la zero gol"

(425) 	. Compoziția unui astfel de univers este triplă: „Doamne, ce și nimic”

(426) 	. Cartea se încheie cu un citat din Anselm: credo, ut inteHigam (445).

Scrisă în momentul în care are loc „bătălie pentru Dumnezeu și împotriva lui Dumnezeu” (IX), cartea prof. Weber este dedicat tinerilor academicieni. După cum se poate observa din unele dintre locurile sale (103, 405), autoarea a discutat ideile ei împreună cu publicul său tânăr și a ținut cont de obiecțiile care i-au fost făcute. Păcat că slavica non leguntur – chiar și în limitele lumii slave Weber în această limbă. Între timp, unele dintre gândurile sale, poate, ar putea fi de interes pentru filozofii religioși ruși.

E. (¡lector.
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